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ಮಾತು ಕೊಟ್ಟ ತಿಥಿ ತಪ್ಪಿತ್ಕು, ಮಿತಿಯೂ ಬದಲಾಯಿಸಿತು. 
ಸಹನೆ ಮೀರುವಷ್ಟು ಪ್ರಕಾಶನದಲ್ಲಿ ವಿಲಂಬವಾದುದಕ್ಕೂ ಆಕಾರವನ್ನು 
ಬೇರೆ ಮಾಡಿದ್ದ ಕ್ಕೂ ಓದುಗರಲ್ಲಿ ಅಧವಾ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವವರಲ್ಲಿ, 
ಎನ್ನೋಣವೆ ೫ಎನಾ ಕ್ಷಮೆಯನ್ನು ಬೇಡುತ್ತೇವೆ ಕಾಗದದ ಮತ್ತು 
ಮುದ್ರಣದ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಸಂಗದಿಂದ ಅನಿವಾರ್ಯ 
ವಾದ ತೊಂದರೆ-ತೊಡುಕುಗಳೆ ಈ ಅವ್ಯವನ್ಥೆಗೆ ಕಾರಣವಾದುವು, 

ಹಸ್ತಪ್ರತಿಯನ್ನು ಓದಿ, ವಡಿಯಚ್ಚುಗಳನ್ನು ತಿದ್ದಿ, ಬೇರೆ ಇನ್ನೂ 
ಅನೇಕ ರೀತಿಗಳಿಂದ ನನಗೆ ಸಹಾಯವನ್ನೂ ಉತ್ತೇಜನವನ್ನೂ ನೀಡಿ 
ದವರು ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರಾದ... ಕೆಲಕಾಲ ನನ್ನ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಾಗಿದ್ದ..- 
ಶ್ರೀಯುತರು ವಾಹೀಲ ಎಚ್‌ ಎಸ್‌, ನೆಗಳೂರ ಆರ್‌. ಆರ್ಟ ಕಟ್ರ 
ಏ ಕೆ. ಮತ್ತು ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರೂ ಸಹೋದ್ಯೋಗ ಸುಖದುಃಖ 
ಸಮಭಾಗಿಗಳೂ ಆದ ಕವಿಭೂಷಣ ಕೃಷ್ಣಶರ್ಮ ಬೆಬಗೆರಿ ಅವರು 
ಅವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ನಾನು ಬಹಳೇ ಉವಪಕೃತನಾಗಿದ್ದೇನೆ " ಅಧ್ಯಾಯಗಳ 
ವಿಷಯನೂಚಿಕೆ'ಯನ್ನು ಶ್ರೀ, ನೆಗಳೂರ ರಂಗನಾಧರು ತಾವೊಬ್ಬರೆ 
ಅತ್ಯಂತ ವರಿಶ್ರಮವನ್ನು ವಶಿಸಿ ಸಿದ್ಧವಡಿಸಿದ್ದಾರೆ ಆ ಸೂಚಿಕೆ ವಾಚಕ 
ರಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಉವಯುಕ್ಕವಾಗಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ ಶ್ರೀ ರಂಗನಾಧರಿಗೆ 
ನಾನು ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಉಪಕೃತನಾಗಿದ್ದೇನೆ 


ಗ್ರಂಥದ ಮುದ್ರಣದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಒಂದೆರಡು ಅರಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವುದಗತ್ಯವಾಗಿದೆ ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಹೇಳುವಾಗ ತೋರಿಸಿದ ಅಂಕಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದು ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನ್ಹೂ 
ಮುಂದಿನ ಅಂಕಿಗಳು ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಖ್ಯೆಯನ್ನೂ ಸೂಚಿಸುವುವು 
ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಭಾಗದಲ್ಲಿ ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ದೊಡ್ಡ ಮುದ್ರೆ 
(೮705) ಯಲ್ಲಿ ಮುದ್ರಿತವಾಗಿದೆ, ಮುಂದಿನ ಎಲ್ಲ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಮುದ್ರೆ 
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ಚಿಕ್ಕ ದಿದಿ ಒ೦ದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ನಾವು ಕೊಟ್ಟೆ ಮಹತ್ತ್ನನ 
ವಾಚಕ ರ ಕಣ್ಣೊತ್ತಲೆ೦ಂಬುದಿ ಈ ನಿಲಸ್ಷಣ ಮುದ್ರಾ ಭೇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 


ವಾಗಿದೆ 


ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಮುದ್ರಣದ ವಿಷಯ ಅನೇಕ ತರದ ಕಾರ್ಯ 
ಭಾರಕ್ಕಾಗಿ ಗ್ರಂಧದ ಮುದ್ರಣವನ್ನು ಸಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೈಕೊಳ್ಳುವುದಾಗ 
ದಿದ್ದ ರೂ ಒನ್ಮವ್ರಾ ಆ ಬಾಕ, ಣ ಒತ್ತರದಿಂದಲೂ ರಣದಿಂದಲೂ 
ಅದನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಕರ್ನಾಟಕ ಮುದ್ರಾಮಂದಿರ 
ಯೀ ಸರ೦ಬೂ5: ದ ಸಂಜಾಲಕರಾದ ಶ್ರೀ ಮ್ವ್ಹಿ ವಾಯ್‌ 
ಜರಾರರಿಗೂ ಮಣಿಯಾಗಿದ್ದೆ ನೆ ಇದೇ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಯುದ್ದವರಿಸಿ 
ತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಮುದ್ರಣ ಇಕಾರ್ಯಕ್ಟೂ ಕಾಗದದ ಪೂಕ್ಸ್ಯಕೆಗೂ 
ಒ೦ದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕಣ್ಣು ಮುಚ್ಚಾ ಲೆಯಾಟ ನಡೆಯಿತ:, ಆಗ ನನ್ನ 
ಗೆಳೆಯರಾದ ಈನಾಣಗೀರ ಬಂಧುಗಳ ನೆರವು ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ಪ ವೃಕಾಶ 
ನಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ತಡವಾಗಬಹುದಾಗಿತ್ತು ಆ ತೊಂದರೆ ತಪ್ಪಿ ದ ಅತನ 
ಯರಿಗೆ ವಂದನೆಗಳು 


ನನ್ನಲ್ಲ ಸ್ನೇಹಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಆರರಕ್ಕಾಗಿಯೂ ನನ್ನ ಈ ಗ್ರಂಧದ 
ವ್ರಕಾಶನ ಕಾರ್ಯವನ್ನ್ಸು ವಕಿಸಲು ಸ್ವಸಆತೋಷದಿಂದ. ಮುಂದೆ ಬ೦ದ 
ರಂಗಮಂಗವ್ರಕಾಶನಕ್ಕೆ ನಾನು ಉವಕ್ಕತನಾಗಿರುವೆ 


ಧಾರವಾಡ ಶ್ರೀರಂಗ 


2 ಸೂತೋವಾಇಚ' 





ಲಿ ಬರೆದುದೇಶೆ? 


ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ನಾಟಕಗಳನ್ನು ಒರದು ಹೆಸರುವಡೆದ ಲೇಖಕನು ಭಗವದ್ಲೀತೆ 
ಯಂತಹ ತಾತ್ವಿಕ ಗ್ರ೦ಧದ ಗೊಡವೆಗೆ ಹೋಗುವುದೇಕೆ, ಹಾಸ್ಯರಸದ ಹುಡು- 
ಗಾಟದಿಂದ ರಂಗಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಕುಣಿವವನು ರಣಾ೦ಗಣದಂತಹ ಗಂಭೀರ 
ಸ೦ಥಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಸ್ಫೂರ್ತಿವೆತ್ತ ದಿವ್ಯಸ೦ದೇಶಕ್ಕೆ ಕ್ಸ ಚಾಚುವುದೇನು, ಪ್ರರಾಣ 
ಸಂವ್ರದಾಯದ ಮಂಗವಿಡಂಬನೆಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗನೆಂಬ ಹವೆಟ್ವಿಯವನು 
ಭಗವಂತ ನ ಧರ್ಮಸ೦ಸ್ಥಾಪನಾ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಸೇಾಕುವುದೇನು--ಎಂದು 
ವಾಚಕರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರಿಗೆ ಅತ್ಯ೦ತ ಹುತೂಹಲವಿರಬಹುದು, ಅನೇಕರು ಆ 
ಕುತೂಹಲವನ್ನು ಆಡಿಯೂ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ ಕೇವಲ ಕುತೂಹಲವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದಸ್ಕೆ 
ತಕ್ಕ ಉತ್ತ ತ್ತರಗಳನ್ನೆ ಕೊಡಬೇಕಾಗುವುದು ನಮ್ಮ ನಾಟಕಗಳು ಅನೇಕರಿಗೆ 
ಅರ್ಧವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಎ೦ಬ ದೂರನ್ನು ಶೇಳಿದ್ದೇವೈೆ; ಅರ್ಧವಾಗದಂ೦ತೆ ಬರೆಯು 
ವ್ರದೆ ನಮ್ಮ ಮೈಶಿಷ್ಟ್ಯ್ಯವೆನಿಸಿ ನಾವು' ಗಹನವಿಷಯವನ್ನೆ ಆರಿಸಿಕೊ೦ಡಿದ್ದೇವೆ 
ಎ೦ದು ಕಾಳಬಹುದಿ? ಇಲ್ಲವೆ ಸ೦ಸಾರವೂ ಒಂದು ರಂಗಭೂಮಿ ಎ೦ಒ 
ಉಕ್ತಿ ಗಮುಸರಿಸಿ ಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನ-ಸಂವಾದವು ಸ೦ಂಸಾಧಥನಾಟಕವೆನಿಸಿ ನಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೆಳೆದುಕೊಂಡಿತು ವಎನಒಹುದೆ? ಇಟ್ಲೆವೆ. " ಯಾವಾನರ್ಧ 
ಉದಪಾನೇ ಸರ್ವತಃ ಸಂಪ್ಲತೋದಕೇ | ತಾವಾನ್‌ ಸರ್ವೇಷು ವೇದೇಷು 
ಬಾ ತ್ರ ಹ್ಹಣಸ್ಯ ವಿಜಾನತಃ' ( ೨,೪೬) ಎ೦ಬ ಕ್ಸ ಷ್ಣ ನೂ ನಮ್ಮಂ೦ತೆಯೆ ಸ೦ಂಪೃ- 
ದಾಯಲಂ೦ಡನಿಸಿಸಿದ್ದ ಕ್ರ್ರಾಗಿ ನಮಗೆ ಭಗವದ್ದಿ ೀತೆಗಾಗಿ ಆದರ ಎನ್ನಬೇಕೆ ) 

ಕೇವಲ ಇ ಜ| ಉಳ್ಳವರಿಗಾಗಿ ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳು ಹಾಗೆ 
ನೋಡಿದರೆ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಗ್ರ೦ಂಧ ಬರೆಯಲು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಿಂದ 
ಟಿಳಕರ ವರೆಗೆ ಭಾಷ್ಯಕಾರರಿಗಿದ್ದ ಅಧಿಕಾರವೆ ನಮಗೂ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಪ್ರತಿಭಾವ೦ತ ವ೦ಡಿತರು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ವಾದ ಅರ್ಧಗಳನ್ನು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುವಾಗ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಧ ಡುತ. ಹಟಿವು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ. 
ಗೀತಾಭಿಮಾನಿಗೆ ಸಹಜವೆರಿಸುವುದು ಅ೦ತಕ್‌ ಗೀತಾಭಿಮಾನವೆ ಪ್ರಸ್ತುತದಲ್ಲಿ 
ನಮ್ಮ ಸಾಹಸಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರ ನಾವು ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲ, ಆದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ (]೩/10800%7) ವೆ ಇದೆ ಎ೦ಬುದೂ ನಿರ್ವಿವಾದವಲ್ಲ ಅರ್ಜುನ 


ತ್ಷ್ಷ್ಳ 


ನಂತೆ ಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅವನಂತೆ ಸಂಸಾರರಣಾಂಗಣದ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ 
ನಿಂತು ದಿಗ್ಬಾ )೨ಂತನಾಗುವ ಅನುಭವವನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದೇವೆ ಕೃಷ್ಣನಂತೆ 
ಕುದಿರಯ ಸಾರಧ್ಯ ವಹಿಸದಿದ್ದರೂ ಅದಕ್ಕೂ ಕರಿಣವನಿಸಬಹುದಾದ 
ಜೀವನಸಾರಧ್ಯವನ್ನು ವಹಿಸುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ ಹುಟ್ಟಿದ್ದೆಲ್ಲ ಸಾಯಲೇಬೇಕು ಹಳೆದು 
ಹೋಗಿ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿ ಲೇಬೇಕು ತ ಡಿ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ಅದಕಾಗಿ 
ಸತ್ತೇ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕೆ೦ಬ ಅವನರದ ಮೋಕ್ಷದಾಸೆಯಾಗಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು 
ಹಳೆದಾದ ವಸ್ತು ಎ೦ಬ ನಿರಾಶೆಯಾಗಲಿ ನಮಗಿಲ್ಲ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ನಿಜ 
ಸಾಯುವುದು ತಪ್ಪಿಲ್ಲ, ಆದ್ದರಿಂದ ಬೆಳೆದು ತಿಳಿದು ಸಾಯಬೇಕೆಂಬ ವಿಚಾರ 
ದಾರಿ ನಮ್ಮದು ತೆ ೦ಗಣದ ಮೇಲೆ, ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೆತ್ತಿದರೂ ಕೂಡ ಜ್ಞಾ ನದ 
ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ದೀರ್ಥವಾಗಿ ಬಣ್ಣಿ ಸಲು ಬಾಜು ನೋಡಲಿಲ್ಲ ಕ್ಟ ಷ್ಣ 

ಅದಕಾಗಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಆದರ ನಮ್ಮದು ಎ೦ತಕ್‌ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲೂ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಮುಖ್ಯ ಇರಬ ಕೃಷ್ಣನ ಜ್ಞ್ಞಾನಾಭಿಮಾನಕ್ಕಾಗಿ ಆದರ 


ನಮ್ಮದು. 


೨ ಕೃಷ್ಣಾ _ರ್ಜುನ-ಸಂವಾದ 


ಕೃಷ್ಣಾ ಸಜಾ: ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಸೆಳೆದಿದೆ. ಆ ಸಂವಾದವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಚ್ಚು ಓದಿದಂತೆ ಆ ಎರಡು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು 
ಹೆಜಿ ಕಚ್ಚು ಸ್ಫುಟವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಡಿ ನೆಯದುರು ಕಣ್ಣು ಕಟ್ಟಿ ಕಿಂತುವು ಭೀಕರ 
ವಾದ “೦ಶಿವೇಶದಲ್ಲಿ ತನ್ನ 'ನಂತಯವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಆಡಿತೋರಿಸಿದ 
ಅರ್ಜುನನು ಅದೆಷ್ಟು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಅದೆ೦ತಹ ಧೈರ್ಯಶಾಲಿ! *ನೀನು 
ಷಂ೦ಢ' ಎಂದು ಬೈದು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿ, « ಥಿನಗೆ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡುವೆ' ಎ೦ದು ವಿವರಿಸ್ಠಿ ಸೊನೆಗೆ "ಇನ್ನು ನೀನೇ ವಿಚಾರಮಾಡಿ 
ಬೇಕಾದಂತೆ ವರ್ತಿಸು” ಎ೦ಬ ಕೃಷ್ಣನಾದರೂ ಅದೆಂತಹ ಮಾತುಗಾರ! 
ಅದೆಂತಹ ಸಲುಗೆಯ ಶಿಕ್ಷಕ! ಅದೆಂತಹ ಸ್ಫೂರ್ತಿದಾಯಕ ನಾಯಕ! 
ಇ೦ತಹರಿಬ್ಬರ ಸಂವಾದವು ಮಾರ್ಮ್ವಿಕವೂ ಮಹತ್ತ ಆದ್ದೂ ಆಗಿರಲೇಬೇಕೆಂಬ 
ಹಟದಿಂದ ಅದನ್ನು ಮತ್ತೂ ಮತ್ತೂ ಒಓದಿದೆವ್ರ ಎನ್ನು ಸಲ ಓದಿದ್ದೆ ೦ಬುದು 
ಮರೆಯುತ್ತ ನಡೆದಂತೆ ಮರೆಯದಷ್ಟು ಓದಿದ್ದಾ ಯಿತು. ನಮ್ಮಂತೆ ಅನೇಕ 
ಪ್ರತಿಭಾವಂತರನ್ನು ಕೂಡ ಗೀತೆಯು ತನ್ನ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ, ಶೈಲಿಯಿಂದ 
ಮೋಹಿಸಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಆತ್ಮಪ್ರೌ ಢಿ ಹೆಚ್ಚಿತು 


ತ್ರ ಅಸಂತೋಷ 


ಈ ಆತ್ಮಪ್ರೌಢಿಗಾಗಿಯೊ ಅಧವಾ ಬೇರೆ ಕಾರಣಕ್ಕ್ವಾಗಿಯೊ ಹಿಂದಣ 
ಪಂಡಿತರ ಭಾಷ್ಯ ವಿವರಣೆಗಳನ್ನು ಓದಿದಂತೆ ನಮ್ಮ ಅಸಂತೋಷ ಹೆಚ್ಚಿತು 


ಇ 


ತದೇಕಂ ವದ ನಿಶ್ಚಿತ್ಯ' ೪ ಯತ್‌ ಶ್ರೇಯಃ ಸ್ಯಾನ್‌ ನಿಶ್ಚಿತಂ ಬ್ರೂಹಿ ತನ್ಮೇ] 
ಎ೦ದು ಮೊದಲಾಗಿ ಹ೦ಬಲಿಸುವ ಅರ್ಜುನನಂತಾಯಿತು ನಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಪಂಡಿತರು ಗೀತೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬೇರೆಬೇರಯಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದಾರಲ್ಲದೆ 
ಒಂದು ಅರ್ಧ ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ ತೀರ ವಿರೂಧಕವಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೂ ಇದೆ! 
"ವೈದ್ಯರ ಭಿನ್ನಾಭಿವ್ರಾಯವಾದಲ್ಲಿ ವೈಕುಂರದಲ್ಲಿಯೆ ವಾಸಿಯಾಗುವುದು 
ಎ೦ಬಂತೆ ಈ ಮಹಾನ" ಮಹಾನ್‌ ವಂಡಿತರೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಬರೆಯುವಾಗ 
ನಮ್ಮದೇನು ಗತಿ? ಅಧವಾ ಅರ್ಜುನನ ಹಟಕ್ಕಾಗಿಯಾದರೂ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ 
ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ನೊಡಬೇಕಾದುದರಿ೦ದ ಈ ಅನೇಕ ಅರ್ಧಗಳು 
" ಅರ್ಧಾತ್‌? ತಪ್ಪಾದುವೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದೆ? ಪಂಡಿತರಿಗೆ ತಿಳಿಯದಲ್ಲಿ 
ಮಿಕ್ಕವರು ಕೈಹಾಕಒಹುದೆಿ? ಆದರೇನು? ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಯದ್ದರಿಂದ 
ಇಅವರೆಂತಹ ಪಂಡಿತರು ಎಂದೂ ವಿಜಾರ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ ಯಾವುದೊ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅಂತಕ ವಿಚಾರ ನಮುಗೆ ಬಂದಿತು. 


೪ ತಪ್ಪು ಎಲ್ಲಿದೆ? 


ಅನೇಕ ಪಂಡಿತರು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅರ್ಧ ಮಾಡಿರುವರಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೇಸಿರಬಹುದಾಗಿದೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡುವ್ರದು ಸುಲಭವಾಗಿದೆ. 
ಕೃಷ್ಣನ ಸಂದೇಶವನ್ನು ಇವರು ಬೇರಬೇರೆಯಾಗಿ ಅರ್ಧ ಮಾಡಿರುವರಷ್ಟೆ. 
ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ಸೊಟ್ಬಿದ್ದಾನೆ ಆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಈ 
ಪಂಡಿತರು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊ೦ಡಿದ್ದರಿಂದ ಇವರಿಗೆ ಅರ್ಜುನನ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ ( ಇಲ್ಲವೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಇವರು ಇಚ್ಛಿಸಿಲ್ಲ) 
ಎಂದು ನಮಗೆ ತೋರಿತು ಈ ತೋರಿಕೆ ಸಾಧಾರವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಸಾಧಿಸಲು 
ನಾವು ಹಟದಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಅತ್ಯ೦ತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ, ವಿವರವಾಗಿ 
ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ "ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ?' ಎಂಬ ಭಾಗದ ಐದೂ 
ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ಗೀತೆಯ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿ ಸಿದ ಅರ್ಜುನನ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನ ಚರ್ಚಿಸಿವೆ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಸ೦ದರ್ಭ ತಿಳಿಯದೆ ಉತ್ತರದ ಸಮರ್ಪಕತೆ 
ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅದಕಾಗಿ ಅತ್ಯಂತ 
ಮಹತ್ತ್ವದ್ದಾ ಗಿದೆ. 


1 ಪ ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥವು ಗೀತೆಯ ಬರಿಯ ಭಾಷಾಂತರವಲ್ಲ, ಕೈಷ್ಣಾಜರ್ತಿನರೆ 
ಸಂವಾದಕ್ಕೆ ಭಾಷ್ಮವೂ ಅಲ್ಲ, ಆ ಸಂವಾದದಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ಜೀವನ-ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಕುರಿತ್ಕು 
ಕೃಷ್ಣನ ವಿಚಾರಸರಣಿಯನ್ನನುಸರಿಸುವ ವಿವೇಚನೆಯಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ವಾಚಕರು 
ಲಕ್ಷ್ಯ ದಲ್ಲಿಡಬೇಕು 


ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥದ" ಆರ್ಜುನ ವಿಷಾದಯೋಗ?' ಎಂಒಣಇಡಿಯ ಮೊದಲ 
ನೆಯ ಭಾಗವು ಆರ್ಜುರನ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನ ಬಿಜ್ಜಿ ಬಿಚ್ಚಿ, ಬಿಡಿಯಾಗಿ ಶೋರಿಸಿದೆ 


ಆದರೆ ಆ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಇಸ್ರಾವ ವಿಷಯವೂ ನೇರಿಲ್ಲ ವೆಂದು ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯ 
ಕೂಡದು ಆರ್ಜುರನ ವ ವ್ರಶ್ತೆ ಗೆ ಸಂಬ೦ಧಿಸಿದ ನಣ್ಣ ಪುಟ್ಟ ಸಂಪೇಹಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯೆ ಕಾಣಿ ಸಿದ್ದೇವೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರದ ಮುಖ್ಯ ಭಾಗವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
ಆರ್ಜುನ ಪ್ರಸಾದಯೋಗ? ಎ೦ಬ ಎರಡನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಬ೦ದಿದೆ ಮೊದಲ 
ನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ ಮಾತುಗಳಿಗೆ ಈ ಭಾಗ 
ದಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಉತ್ತರವನ್ನು ವಿವರಿಸಲಾಗಿದೆ 


೫ ಸೊನೆಯು ಮಾತು 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನಿ ಮನದಟ್ಟಾಗಿ ಓದಿದವರಿಗೆ ನಮ್ಮ ವಿವೇಚನೆಯ ರೀತಿ 
ತಿಳಿಯಲೆಂದು 6" ಜಿಜ್ಞ್ಞಾಸಾ ' ಎ೦ಬ ಪ್ರಸ್ತಾವನಾಭಾಗದ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯನಿರೂಪಣೆಯನ್ನೆ ಮಂಡಿಸಿದ್ದೇವೆ ಃ ಗೀತಾ 
ಗಾಂಭೀರ್ಯ ' ದ ರಚಕೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಮೇಲೆ ಮಿಕ್ಕು ಯಾವ 
ಮಾತನ್ಮೂ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಗತ್ಯವಿಲ್ಲ ಆದರೂ ಒಂದು ಮಾತನ್ಮು ವಾಚಕ 
ರಲ್ಲ ಅರಿಕೆಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಸಿಸುತ್ತದೆ ಪ್ರ ಗ್ರಂಧವನ್ನು ನಾವು ಬರೆಯಬಹು 
ಗ ವಿಚಾರ ಜಾ ಕಜ ಆ೦ಗ್ಲಭಾಷೆಯಲ್ಲಿಯೆ ಬರೆಯತಕ್ಕ ದ್ದು ಎ೦ಬ 
ವಿಚಾರವೂ ಮನೆಮಾಡಿಕೊ೦ಡಿತ್ತು ಆ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ 
ಒಳಗಿ೦ದೊಳಗೆ ವಿಷಯವು ಆಂಗ್ಲಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ರಚಿತವಾಗುತ್ತಲಿದ್ದಿತು ಈ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ, ಮತ್ತು ಇ೦ತಹ ಗ್ರ೦ಂಧಗಳ ಮಾದರಿ ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಾದ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ಸದ್ಯದ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಬಿಗುವಾಗಲಿ ಬಿರುಕಾಗಲಿ ಕಂಡುಬರಬಹುದಾಗಿದೆ ಅದನ್ನು 
ನಹಿಸಬೇಕಾದ ವಾಚಕರು ಲೇಖಕಸಿಗಾಗಿರಬಹುದಾದ ಬುದ್ಧಿ ಬಿವರಾಟವನ್ನು 
ಊಹಿಸಿ ಕ್ಲಮಿಸುವರಂದು ನಂಬಿದ್ದೇವೆ. 


* ಗೀತೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅತ್ಯ೦ತ ಮಹತ್ತ ಎದ್ದಾದ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಇ೦ತಿಷ್ಟೆ ವರ್ಷ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಬರೆಯುವೆವೆ೦ದು ನಾವು ಪ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಮಾಡಿದ್ದೆ ಇದೂ ಅದೀಗ ಪ ಹಾಟ ಜೂ 
. ಶ್ರೀರ೦ಗ' ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಚರಿತ್ರ ದ ಲೇಖಕರು ಸಾಧಾರವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದಾರೆ ಅಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ 
ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಬರೆದಂತೆ ಪ್ರತಿಜ್ಞ್ಞಿಯನ್ನು ಮಾಡಿರಬಹುಹ್ಮು ಆದರೆ ಈ ಗ್ರ೦ಥವನ ನ್ನು ಬರೆವಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಅಂದಿನ ಪತ್ರದ ಸ್ಮ ರಣೆ ನಮುಗಿದ್ದಿಲ್ಲ » ಶ್ರೀರಂಗರ ಆಂತರ೦ಗಕ್ಕೆ ಆ ಎಚ್ಚ ರಪಿದ್ದ ರೆ 
ಆಮದು ಗೊತ್ತಿ ರಲಿನ್ನ ಸಸ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಯಸುತ್ತೆ ವೆ, 


ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ವಿಷಯ ಸೂಚಿಕೆ 





ಜಿಜಾ ಸೆ ೧೨೨೫ 
೫೩7 


ಬಾಯ್ಮ್ಮಾತಿನ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನ ಡಿ ೨೫ 

ಗೀತೆಯ ವ್ರಶತ್ಯೇಕ ಗ್ರಂಧವೆ?.. ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೂ ಗೀತೆಗೂ ಇರುವ 
ಸಂಬಂಧ -- ಅರ್ಜುನನ ಮುನಃಸ್ಲಿತಿಯೆ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ ... ದೇಹಮನಸ್ಸು 
ಗಳ ವರ್ತನ-_ಏಿಕಾರ ಲಕ್ಷಣ... ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದ್ದುದೆ ೪ಜ... ಮಾನವವ 
ಬುದ್ದಿಯ ಬೆಲೆ. ನೆಲೆ. ಅದರ ಅವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ತಡೆ... ದೇವ-ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರ... 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಅವುಗಳ ಬದಲಾವಣೆ... ಬದಲಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಉತಾರಿಗಿದೆ 7... 
ದೇವನಿಗೊ-ವ್ಯಕ್ತಿಗೊಇಸವರಾಜಕ್ಕೊ 1... 4 ಅರ್ಜುನವ ಸ್ತಯಂವಂನ್ಯ ತ ಸ್ಥಿತಿ 
ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲ... ಜ್ಞಾನೋದಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣ -ಗೀತೆಗೆ ಒನ್ಸೆಲೆ, 


ಭಾಗ ೧. ಅರ್ಜುನ-ವಿಷಾದ-.ಯೋಗ ೨೭-೧೩೮ 


೧. ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೨೯-೫೩ 


ಗೀತೆಯ ಅದ್ಭ್ಭುತತೆ_ಸರಲತೆ.... ಗೀತೆಯ ವಸ್ತು--- ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರ- 
ಆಚಾರ ವಿರೋಧ... ಇದೊಂದು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ತೊಡಕು... ಈ ತೊಡಕು 
ಅನಿವಾರ್ಯನೆ 7. ವಿರೋಧವು. ವಾತಾವರಣದೋಷ.. ದೃಷ್ಟಿದೋಷ... ಸಾವರಾ 
ಜಿಕನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ... ಕಾಂ ನಿರ್ಣಾಂದುಂಕರು ೦ರತಾರು 7. « ಶಾಸ್ತ್ರಂ 
ಪ್ರಮಾಣಂ... ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲಿಯೆ ಭೇದ ಬಂದರೆ?.... ತೊಡಕು ತಪ್ಪಿಸಿದರೆ ಬಿಟ್ಟಿಂತಾಗ 
ಲಿಲ್ಲ. ಪರಂಪರೆಯ ಪ್ರಭಾವ-ಸಂಸ್ಥಾರದ ಬ೦ಧನ--ಸಿದ್ಧತೆಯಂತೆ ಕರ್ತವೃ 
ಅದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಹುಟ್ಟ ನಲ್ಲಿಯ ಗಟ್ಟಗೊಂಡ ಅರ್ಜವನ ನಿಶ್ಚಿಯವು ತತ್ತರಿಸ 
ಲೇಕೆ ?_..ಹಾಗೆ ವರಾಡಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಕಾವುದು ಯುದ್ದವು ಅನಿವಾರ್ಯ... 
ಯಂದ್ಧಕ್ಯಾಗಿಯೆ ಅರ್ಜುನನ ಯೋಗ್ಯೃತೆ... ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರ... ಸಂನ್ಯಾಸ... 
ಸಂಸಾರ ಸಂಬಂಧ... ವಿರಕ್ತಿಯ ಮುಂದಿನ ಮೆಟ್ಟಲು ಸಂನ್ಯಾಸ... ಅರ್ಜುನನು 
ಏರಕ್ನನೆ 7೨. ಆ ನೆವದಿಂದ, ಬಂದ ಹೊಣೆ ಶಪ್ಪಿಸಬಹುದೆ 2. 


೨. ಬೆಳವಣ*ೆಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೫೪-೭೫ 


ಅರ್ಜುನನು ಶ್ರತ್ರಿ ಯನು. ಮೂಲತಃ ವಮಾನವನು-.- ವರಾನವಮ ಸ್ವಾರ್ಥಿ. 
ಸ್ವಾರ್ಥವು ನೈಸರ್ಗಿಕ-- ಪರಾರ್ಥದ ಕಡೆಗೇಕೆ ಇಲವು?_ ಅದು ಅಸಹಜ-ಅಸತ್ಯ-- 


೪8] 

ಪರಜತಶವು ಒಂದು ಸೋಗು .. ಹರಾರ್ಥವು ಕೃತ್ರಿಮ -- ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗೂ ಸಂಬಂಧ ಶಕಲ್ಪಿಸಿದುದು ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿ-- ವರಾರ್ಥದ ವೂಲ-. 
ೀತಿ-ಲೋಭ; *ೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಂಪೃದಾಯ-_ಶರಣತೆ-- ಅನುಕರಣ ಪಾರದಿಂದ 
ಪರಾರ್ಥವು ಸ್ವಭಾವನವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದೆ. ಇಂಥ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಪರಂರ್ಥವು ಉಳಿದು 
ದೇಕೆ 1 ಪಶು.ಮಾನವನ ಭೇದ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ-- ಅದರಿಂದ ದೇವ ಧರ್ಮ-. 
ಸಮಾಜಗಳ ಉದಯ-- ಅವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ !. _ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕ !-- ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ 
ಬಂಧನ |. 


ತಿ. ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೭೬-೧೦೦ 


"ನಾನು ಎಂಬ ಶಲ್ಪನೆ... ಅದರ ಮೀವರಾಂಸೆ... ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳಿಗೆ 
ಕಾಲವೆ ಕಾರಣ... ಸಾವು-ರೋವುಗಳ ವಿಚಾರ... "ಸಾವು' ಎಂದರೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದ 
ಅಭಾವ... ಸಾವು ನೈಸರ್ಗಿಕ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಾಧಕ... ಅನಿಷ್ಟ್ರವಲ್ಲ-ಪಾಪವಲ್ಲ ಪ್ರಗತಿ 
ಗಾಗಿ ಹಳೆಯದು ಸಾಯಲೇಬಜೇಕು.... ಸಾವಿನ ನಿಯಂತ್ರಕರು ಯತಾರಂ 7... ಈ೦ಲ..... 
ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಯು ಕಾಲಮಂ೦ರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ಮೀರುವುದು... " ಕೊಲ್ಬಂ' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಧ 
ವಿಲ್ಲ-- ನ್ಯಾಯಸ್ವಿ ರತೆ-ಪ್ರಗತಿ ಇವು ಕೇವಲ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿಯೆ.. "ನಾನು' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವು. ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ತಿಗಳ ಸ್ತರೂಪ.... ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ 
ಕಾರ್ಯರಂ೦ಗ.... ಬಂದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಅಥಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥ-... ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ತ್ತ್ನವು- ನಂಬುಗೆ " ಅಂದರೇನು? .. ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಆಧೀನ 
ದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬಹುದು... " ಕಾಲ'ಕೈ ಮಾನವನು ಸಾಹಾಯ್ಯ ಕಮ... 


೪. ಹಾವಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೦೧-೧೨೩ 


"ಪಾಪ'ವೆಂದರೇನು?. ಪಾಸ ಪುಣ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ... ಪಾಪದ 
ಸ್ವರೂಪ... ಪಾಪದ ಮೂಲ, ದೇವ. ಕರ್ಮ. ಪುನರ್ಜನ್ಮ. ಪಾಪದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆ... 
ಪಾಹಿಯ ಸಂಕಲ್ಪ ತಿಳಿವುದು ದೇವನಿಗೆ-ಶಾಸ್ತ್ರಕೈ... ಪಾಪವರಾಡಿಸುವ ಶಕ್ತಿ 
ಯಾವುದು?.... ಕತರ್ನ್ಶಿವಿನ ಇಚ್ಛೆಯೆ?... ಪಾಪವು ಸಂಕಲ್ಸದಲ್ಲಿಯೊ ಬಾಹ್ಯವರ್ತನ 
ದಲ್ಲಿಯೊ--. ಸಂಕಲ್ಪ ವಂಂಖ್ಯ-ಪಾಪ-_ಪುಣ್ಯಗಳು ಸ್ವ-ಪರ ಹಿತಾಹಿತಗಳನ್ನು ಅವ 
ಲಂಜಿಸಿವೆ. ಸ್ವ-ಹರಗಳ ನಿರ್ಣಯ... ಕಾರ್ಯಾ. ಕಾರ್ಯತೆಯ ನಿರ್ಣಯ - 
ಅದಕ್ಕೆ ಅಳತೆಗೋಲು ಯಾವುದು?-.- ಶಾಸ್ತ್ರವೊ ಸಮಾಜವೊ?.- ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳು 
ದೃಷ್ಟಿದೋಷದಲ್ಲಿಮೊ. ಅಜ್ಜಾ ನವೆ ಪಾಪ; ಜ್ಞಾ ನವೆ ಪುಣ್ಯ-- 


೫. ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೪-೧೩೮ 


ಯುದ್ಧವು ಏತಕ್ಕಾಗಿ 1 - ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಸಮರಾಜವನನ್ನಿ ಸ್ಮಶುನಗೊಳಿಸ 
ಬಹುದೆ? ಅರ್ಜುನಮು ಯುದ್ಧ ಬಿಟ್ಬಿರೆ ಯುದ್ಧ ಶಪ್ಪಬಹುದೆ?-. ವ್ಯಕ್ತಿ 
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ಸಮಾಜ--ಸವತಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊ ವ್ಯಕ್ತಿಗಾಗಿ ಸಮಾಜವೊ--ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ತಾತಂತ್ರ್ಯ-- 
ಸಮಾಜ ಜೀವನ-. ಸವತಾಜವೆಂದರೇನು? _- ಸವರಾಜಶರಿತವೆಂದರೇನಂ--- ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಿಂದ ವಮರಾನವನ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಕಡಿಮೆ ವಿವಾಹ. ಕುಟುಂಬ ಸಂಸ್ಥೆ 
ಗಳಿಂದ ಸ್ಮಾತಂತ್ರ್ಯ ನಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಸವರಾಜ ಹೆಚ್ಚೆಂದರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಶಿಶ--- 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚೆಂದರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಜಿತ-- ಮಾನವನ ಸುಖ-ಸಿದ್ದಿಯ ಕಲ್ಪನೆ-- ಅವನ 
ತುಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ-- «ಸುಖ ವು ಯತಾವುದು?.- ಶನ್ನ ಸುಖವೆ ಸುಖು ಅದೇ 
ಶಾಶ್ವತ--ಸುಖದ ಆಶೆ ಸಹಜ--ಸುಖಕ್ಕೆ ಅಳತೆಗೋಲು ವ್ಯಕ್ತಿಯೊ ಸವರಾಜವೊ--- 
ಇಡೆಲ್ಲಆರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಮಸ್ಕೆ.. ಸವತಾಜದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಮಸ್ಯೆ. 
ಅದನ್ನು ಖಡಿಸಿ ತಿಳಿವುದೆ ಕಂಬಲ-.- 
ಭಾಗ ೨ - ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರನಾದಯೋಗ--೧೩೯- ೨೪೩ 

ಜ. ಶಕರ ವಂತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೪೧-೧೬೩ 

ಮಾನವನು ಪುರುತನಿಕೆಯ ದಾಸನು ನಿಜವೆ? . ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿಯ ಕ್ರಾಂತಿಗೆ 
ವರಾನವನಮು ಕಾರಣನೆ?--- ಬೇರೆ ಶಕ್ತಿಯಾವುದು?. . ಕರ್ಮವೆ೦ಬ ಶಕ್ತಿ-- ಹಿಂದ. 
ಇಂದು- ಮುಂದುಗೆಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದು ಕರ್ಮ--ಸಾಂಸ್ಕ್ರ, ತಿಕ ಏಕಸೂತ್ರತೆಯ 
ಕಾರಣ-- ಕರ್ಮಶಕ್ತಿಗೆ ಮಾನವನು ಅಢೀನನಮು-. ಕರ್ಮಬಂಧನವು ವೈದಿಕ 
ಸಂಪ್ರದಾಯ... ಕಾರಣ ಕಾರ್ಯಗಳ ಸಂಬಂದಧ--- ಕರ್ಮವೆ ಕಾರಣ--. ಓಳ 
ಜಗತ್ತಿನದೆ೦ದು. ಉಪನಿಷತ್ತು ಗಳೆ ಮಂತ--- ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಸಂಬಂಧವೆಷ್ಟು?--- 
ಸದಾಚಾರವು ಸಾಂಧಿಕ ವೃತ್ತಿ; ಗೀತೆಯು ಕರ್ಮ... ಬೌದ್ಧ ವಂತದಲ್ಲಿಯ ಕರ್ಮ-- 
ಗೀತೆಯ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದವಿಲ್ಲ; ಆಶಾವಾದನಿದೆ-.. ಮೀವತಾಂಸಿಕರ ಕವರ್ವದ 
ವರ್ಗೀಕರಣ. ಗೀತೆಯ ವಿಶಿಷ್ಟಾರ್ಥ- ಕರ್ಮದ ಘಲವು ಬಂಧನಕಾರಕ; ಕರ್ಮ 
ವಲ್ಲ-- ವತಾನವಕರ್ಮಸಂಬಂಧ-- ಫಲದ ಆಶೆ ಇಲ್ಲದೆ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹವಿಲ್ಲ-- 
ಮಾನವನು ವಿಚಾರಶೂನ್ಯ ಯಂತ್ರವಲ್ಲ.--. ಫಲಾಶೆಯಿಂದ ವೃಕ್ತಿತ್ತಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ-- 
ಕರ್ಮಧಘಲಸಂಬಂಧ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ-- ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಸುಖ-ಶಾಂತಿ ಹೆಚ್ಚು--ವತಾನವನು 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಡಜೇೀಕೆಂದರೂ ಕರ್ಮವು ವತಾನವನನನ್ನು ಬಿಡದು ಕರ್ಮಪ್ರ 
ಕರ್ತವ್ಯ-ಕರ್ತವ್ಯದ ರೂಢಾರ್ಥ ; ಸಹಜವಾದುದು ಕರ್ತವ್ಯ ಸಹಜವಾದ ಕವರ್ವಿ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಯೋಗ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯ 
೭. ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರಂಷ ೧೬೪-೧೮೩ 

ಸಹಜವೃತ್ತಿಯ ಅರ್ಥ--- ಲೋಭವೃತ್ತಿ ಯಾವುದು... ಒಂದು ಶಾಶ್ವತ, 
ಇನ್ನೊಂದು ಆನುಷಂಗಿಕ ಲೋಭದಂತೆ ಜೀತ, ಸಂಪ್ರದಾಯ. ಲೋಭಕ್ಕೆ 
« ನಾನು ಎಂಬ ಶಕಲ್ಪನೆಯೆ ಶಳಹದಿ.-ಉದಾ; ನಮ್ಮ ದೇಶಾಜಿವರಾನ ಲೋಭವೃತ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾಡುದು--«ನಾನು? ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ಅನಿಶ್ಚಿತ «ನಾನು' ಎಂದರೆ 
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ಹೇಹವೊ ಮನಸ್ಸೊ-- « ನಾನು' ಎಂದರೆ ಮುದ್ದಿ... ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ « ನಾನು' 
ಎಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ-- ದೇಹ ಬುದ್ಧಿಗಳು ಅಥಿಶೃ-.. « ನಾನು? 
ಎಂಬುದು ಥಿತ್ಯ-.. ದೇಹ ಬುದ್ದಿಗಳು ಇಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಅನಿತ್ಯ-- ವರೂಲ 
ದೇಹತ್ತವು ನಿತ್ಯ-- ಅದೇ ಪ್ರಕೃತಿ "ನಾನು __ ಬದಲಾವಣೆಯು ಪ್ರಕೃತಿ 
ಧರ್ಮ- -ಬುದ್ಧಿ- ಮನಸ್ಸುಗಳು ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ-- "ನಾನು' ಎಂದರೆ ಚೈತ. 
ನ್ಯವೆ?-. ಚೈತನ ಒವೆಂದರೇನು-. ಅದು ಪ್ರಕೈ ತಿಯಿಂದ ಬೇರೆಯಾದುಡು..- 
"ಜೀವ ಹ ಜೀರೆ-- ಚೈತನ್ಯದ ಸ ಚಾ ಚೈತನ್ಯ ಕ್ರೈ ಗೀತೆಯ ಸಂಸೇತ, 
ಪುರುಷ-ಸ್ಸೇತ್ರಜ್ವ, --. ಚೈತನ್ಯದ ಪ್ರಾ ಡೇಟ್‌ ಸ್ವರೂಪ ನಕ ರ... ಪ್ರರ-ಅಶ್ವ್ತರ.. 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ: ಇವು ಮೂರು ೫ (್‌ ಳ್‌ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಸ್ತ್ವರೂಪವೆ 
ನಾನು 3೨. (ವಾಮ? ಏನ ಸಂಶೇಶ-. " ಎ ಅನಿತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿದರೆ ಲೋಭ 
ವೃತ್ತಿ-._- ನಿತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿವುದು ಸಹಜವೃತ್ತಿ-- ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿ ಇದೆ; ಸಿದ್ಧಿ ಇದೆ. 


೮. ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಆತೊ ದಾ ರೆ ೧೮೪-೨೦೬ 


"ನಾನು 'ವಏಿನ ನಜವಾದ ಅರ್ಥ ತಿಳಿಸುವುದೆ ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶ. - ಗೀತೆ 
ಹೇಳುವುದು ಹೊಸದಲ್ಲ; ರೀತಿ ಹೊಸದು... ತನ್ನ ತಾನರಿತರೆ ತಾನೆ ಗುರು. ತತ್ತ್ವ 
ವನ್ನು, ತನ್ನನ್ನು ತಿಳಿವುದಂ ಪ ಪ್ರ ಗತಿಗೆ ಸಾಧಕ... ಸ್ವ-ಷರ ಭೇಡದ ಕಡಿತ ಸಂಸ್ಥೆಯ 
ಜೀವನದ ಬೆಳಿಗೆ. 206 ಸಾ ಸ್ಸ ಸುರಕ್ರಿತತೆ. ಕಡಿಮೆ-- ಆನುವಂಶಿಕ ಕಸಬು 
ಗಾರಿಕೆ ಜಾತಿ... ವರ್ಣ.-ಜಾತಿಗಳ ಭೇದ... ಜುತಿ ಮತ್ತು ಸಮತಾಜ-- ವಾನವ 
ಮಾನವರ ಸಂಘಟನೆಗಾಗಿ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಲೆ..- ಆದರೆ ಆ ಧರ್ಮ? . ಬೆಳೆಸಲು ಬಂದ 
ದೇವ-ಧರ್ಮಗಳು ಮಾನವನನ್ನು ಇಳಿಸತೊಡಗಿವೆ...ದೇವಧರ್ಮವನ್ನು ವಿೀರಿ ಬಂತು 

ರಾಷ್ಟ್ರ _-- ರಾಷ್ಟ್ರ ದ ಹಾವಳಿ - ಅದನ್ನು ತಡೆಯಲು ಬಂದಿದೆ ವೃಕ್ತಿಸಂಸ್ಥೆ, ಸರ್ವಾಧಿ 
ಕಾರಿತ್ವ_. ಹೆಳೆಯ ಎಡರುಗಳನನ್ನು ದಾಖದರೂ ಹೊಸವು ಇದಿರಿಸುವುವು-- ಬೆಳೆದು 
ದಿಲ್ಲ ಸಚ ಕೂ ದೋಹಷವೆಲ್ಲಿ-.. ತನ್ನ ತಾನರಿಯದಿರುವುದೆ ತಪ್ಪು-- ಬುದ್ದಿ 
ಶಕ್ತಿಯ ಪ್ರಮಾಣ ಭೇದವೆ ದೋಷಮೂಲ--- ಆಹುರದಿಂದ ಗುಣಭೇದ-.. ಆಹಾ 
ರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ- ಸಮತೆಯೆಲ್ಲಿದೆ . ಏರಿಳಿತಗಳು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ಧ?. ದುಷ್ಟರ 
ಪರವರಾತ್ಮರ ಅವತಾರವು ಅನಂತ--- ಪರಿಸ್ಸಿ ತಿಯ ನನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಸುವವರು ಅವತಾರ 
ಪುರುಷರಂ---. ಇವರು ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವರಲ್ಲ... ಗೀತೆಯುಲ್ಲಿಯ ದೇವನ 
ಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ... ವಸ್ತುವಿನ ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯು ದೇವ. ಪರಮಾತ್ಮ... 
" ಅವತಾರಪುರುಷ'ವು ಒಂದು ಶಕ್ತಿ; ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲ--- ಮಾನವಸ್ತಭಾವದ ತಿ ತ್ರಿಗುಣಾ 
ತ್ಮಕ ಸ್ವರೂಪ-. ದೇವನು ಮಾನವರ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ.-- ಇಟು 
ಸಿದ್ಧಪುರುಷನಿಗೂ ದೇವಧಿಗೂ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ... "ಉದ್ದ ರೇದುತ `ನಾತ್ಮಾ ನಂ” ಎಂಬುದೇ 
ಧಾಢಿ-... 


ಕೆ 
೯, ಬುದ್ಧಿ ವಂತ ಶ್ರದ್ಧೆ ೨೦೭-೨೨೯ 


ಮಾನವನು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಪ್ರಾಣಿ-- ಅವನ ಜ್ಞಾ ನಸಾಧನೆಗಳು ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳು... 
ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯಶಕ್ತಿ ಯಂತ್ರಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿದೆ. ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯಾಶ್ಲೇಶ 
ಸಂಕುಚಿತ-- ನಂಬುಗೆಯೆ ಪ್ರಧಾನ-- ಅನುಭವ ನ್ನತೆ-- ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ವರ 
ತಂತ್ರತೆ-- ಅವು ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನಕೊಡದೆ ಇದ್ದರ ಅಜ್ಜಾ ನಕ್ಕಳೆಯಬಲ್ಲವು...- 
ಇಂ೦ದ್ರಿಯಗಳಂತೆ ಮನಸ್ಸು ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕೈಗೊಂಜಿಯಾಗಬಲ್ಲಂದು... 
ನಿಗ್ರಹಸಿದ ಮನಸ್ಸೂ ಜ್ಞಾ, ನಸಾಧನವೆನಿಸದು. ನಮ್ಮ ಅನುಭವವೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು..-- 
ಜ್ಞಾನವು ಅನುಭವಾತ್ಮಕವಲ್ಲ-- ಜ್ಞ ನಸಾಧನೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯ ಸ್ಫಾ ನಮಾನ-- 
ಬುದ್ಧಿಯ ಸ್ನರೂಪ--- ಜ್ಞಾ ನಸಾಧನೆಗೆ ಅಯೋಗ್ಯ-- ಇಂದ್ರಿಯ-ಮನಸ್ಸು-ಬುದ್ಧಿ 
ಇವುಮೂರು ಜ್ಞಾ ನಸಾಧಕವಲ್ಲ.-- " ಜ್ಞಾನದ ಅರ್ಥ-- ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು-ದೇಹ 
ಇವುಗಳ ಸಂಬಂಧ... ಅವಲಂ ಬನ-..- ಬಂದ್ದಿ ಪರಿಸ್ಲಿ ತಿಗೆ ಅಧೀನ-- ನಜವಾದ ಜ್ಞ್ನ 
ಸಾಧನವಾವುದು? ಆಶಕ್ತಿ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಆಶೆಯಲ್ಲಿ? ಭರವಸೆಯಲ್ಲಿ? ಹೃದಯಂದಲ್ಲಿ?.... 
ಶ್ರಷ್ಧೆಯೆ ಆ ಶಕ್ತಿ-- ಜೀವದ ಆದಿಶಕ್ತಿ. -ಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿ ಯಂಗಳನ್ನು ಮೀರಿದೆ 
ದ್ಹೆ- ಶ್ರ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯ ಉಪಯೋಗ ಉಪಯೋಗಿಸುಪವನನ್ನು ಭನ | ಆದು 
ಕ್ತಿತ್ತವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು--- ಶ್ರದ್ದೆ- ಭಿನ್ನತೆ ಸಹಜ. ಶ್ರ ದ್ದೆ ಯ ಸ್ವರೂಪ... 


2೫. (೮. 


ಶ್ರದ್ಧೆಯ ೨೨ ಕೇವಲ ವತಾನವಾನಲಂಜಿಯ.... ಸಮದ ಜ್ಟ್ರಿಯ ತ್ರ 1 ಭಿಕ್ಷ 
ಶ್ರಷ್ಠೆಗ ನಂಗಂಣವಾಗಿ ಸಿದ್ದಿ ಸಿದ್ಧಿ ಗೆಶ ಶೃದ್ಧೆ ಬೇಕು. 
೧೦. ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲನೆ ಮುಂನ್ಬೋಟ ೨೩೦-೨೪೩ 


ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಮಹತ್ತ್ವ-- ಸಾವರಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಸಮಸ್ಯೆ-- ಏರಿ 
ಳಿಶಗಳು ಬಕ ಜತಿ ಜ್‌ ಪ್ರಗತಿ ಅವ್ಯಾಹಶ ತಡೆಯದಿದ್ದರೆ... 
ಚ್ಹಾನ ವ ಪ್ರಗತಿಸಾಭಕ.... ಅಜ್ಞಾನ ಅಧೋಗತಿಸಾಧಕ-- ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವಾನವನ 
ಸ್ಥಾನ್‌ ಸಂಪ್ರ ದಾಯಕ್ಕೆ ಸೋತು ಸ್ವಾ ತಂತ್ರ ತ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ ಮಾನವನು. 
ಬಕ ಜಾ 2 ಸಂಸ್ಕೃತಿ. 68 ನಲ್ಸಿಯ ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪ ಹೆ 
ಸಾಂಖ್ಯವರಾರ್ಗದ ಮೋಶ್ಷವಿಚಾರ-. ಜೀವನವೆ ಬಂದಾದಾಗ ಮೋಶ್ಪ-- ಜೈನರ 
ನೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆ: ಜೀವನವನ್ನು ಸಮರಸಗೊಳಿಸುವ ಸ್ಟೂರ್ತಿ-- ಬೌದ್ಧರ 
ನಿರ್ವಾಣ : ಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸುವುದು.. ಮೋಕ್ಷವು 
ಸಿದ್ದಿಯಲ್ಲ ಸಾಧನ-.. ಮೋಕ್ಷವು ಮುನ್ನೋಟ... ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ಮೋ ಶ್ರ್ಚ-- 
ಮೋಕ್ರನಿದೆಯೆಂಜಿ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಶಕ್ಕವಿಜಿ  ಮೋಶ್ಷಕ್ಕೆ ಅರ್ಹತೆ ಆಚಾರದಲ್ಲ- 
ಅವಮುಂರತೆ ಮೋಸ್ಟ್ತ ಎ. ಅರ್ಜುನನ ತೊಡಕು ವ್ಯವಹಾರದ ತೊಡಕ. ೨. ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಕಾರಣ-.- " ಪರಿಸ್ಸಿ ತಿಯ ಪುರುಷ ಶಕ್ತಿ-ವ್ಯಕ್ತಿ. ತನ್ನ ತಾನರಿಯುವುದು 
ಹೆದ್ದಾರಿ. ಆಚಾರ-_ಶ್ರದ್ಧೆ ಮುಖ್ಯ. ಮಾಮೇಕಂ ಶರಣಂ ವ್ರಜ... ಸರ್ವ 
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ಧರ್ಮಾನ್‌ ಪರಿಶ್ಯಜ್ಯ. ಅರ್ಜುನನ ವಿಚುರಗೊಂದಲ ದೂರಾಯಿತು ೨. ಏಓರ್ಣಂರು 
ಕೊಡದ ಬುದ್ದಿ ಕೊರಳೊೂಳಗಿನ ಗುದ್ದಿ... ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಸಂಶಯಕ್ತೆ ಸವನಾಥಾನ. 


ಇಂತಕ ಶಕೃಷ್ಣ್ವಾರ್ಜುನರಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆ. ಜಂಯ-ಸತ್ಯ ಇವು ಇರುವುದು 
ಖಂಡಿತ. 


೫೮ 


ಬಾಯ್ಕ್ಮಾತಿನ ಬ್ರಹ್ಮಚ್ಹಾನ 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ವುಹಾಭಾರತದ ಒಂದು ಅಂಗವಾಗಿ, ಒಂದು ಅಧ್ಯಾಯ 
ವೆನಿಸಿ ಪರಂಪರಯಿ೦ದ ನಮಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಸಾವತಾನ್ಯವಾಗಿ ಅನೇಕ 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಗೀತೆಯು ಒಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಗ್ರೆ೦ಧವೆನಿಸಿಯೆ, ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ 
ನಮುವೆನಿಸಿ--ಅದೇಕೆ 2. - ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕಿ೦ಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾದ ಮಹತ್ತ್ವದ-- 
ಹಚ್ಚಾದ ಪೊಜ್ಯತೆಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಧಾರಗ್ರಂಧ ಎಂದು ಜನಸಾವಹನಾನ್ಯತೆಗೆ 
ಪ್ರತೀತಿ ಇದೆ ಆದರೂ ಭಾರತದ ಭೀಷ್ಮಪರ್ವದಲ್ಲಿ "ಭಗವದ್ಗೀತಾಪರ್ವ' 
ಎ೦ಬ ಶಿರೋಭಾಗದಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನ ದೊರಕಿದೆ ಎ೦ಬ ಸ೦ಗತಿಯನ್ನು ಇತಿಹಾಸದ 
ದೃಷ್ಟಿಂಯಿ೦ದ ಅದನ್ನ ಭ್ಯಸಿಸುವವರು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ ಅಪಾರವಾದ, ಗಹನ 
ವಾದ ಆ ಮಹಾಭಾರತವೆಂಬ ವನದಲ್ಲಿ ಅಲೆದಲೆದು ದಣಿದ ದಾರಿಕಾಂ೦ನಿಗೆ ಗೀತೆ 
ಯೊಂದು ಸು೦ದರ ಸರೋವರದಂತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು. ನತಾತು, ಶೈಲಿ, 
ಸ೦ಗತಿ, ಸ೦ಂನಿವೇತ್ಕ ಅಲಂಕಾರ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ಆ ಸರೋವರದ ದಂಡ 
ಯಫ್ಲಿ ಮಲಗಿದಲ್ಲಿಯೆ ನೋಡಿ ತಣಿಯುವುದು ಆ ದಾರಿಕಾರನ ಮನಸ್ಸು. 

ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಸರೋವರದಂತೆ. ಎ೦ಬ ಉಪಮಯ ಸಹಾಯದಿಂದ 
ಇನ್ನೂ ಒ೦ದು ಸ೦ಗತಿಂಗುನ್ರು ಅರಿತುಕೂಳೈ ಒಹಂದು. ಆ ಸರೋವರದ ತಿಳಿ 
ನೀರಿನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಪಡಿನೆಳಲನ್ನು ನೋಡಿಕೊಂಡ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ದಾರಿಕಾರನು ಅದರಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ಬಿ೦ಬವನ್ನೈ, ತನ್ನ ಇಂ೦ಗಿತವನ್ನೆ, ತನ್ನ ಹೃದ್ಧತವನೈ ಕ೦ಡು ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ 
ವೇದಾಂತಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವೇದಾ೦ತ-ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯೆ ಕಂಡುಬಂದಿದೆ, ಭಕ್ತನು 
ಭಕ್ಕಿಮಾರ್ಗವನ್ನೆ ಗುಡುತಿಸಿದ್ದಾನೆ, ತತ್ತ_ಜ್ಞಾನಿಗೆ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ, ಸವಿಗೆ 
ಕಾಮ್ಯ, ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಜನಿಗೆ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರ -- ಹೀಗ ಅವರವರಿಗೆ ಆಯಾ ಸಂದೇಶ 
ವನ್ನು ಗೀತೆಯಂು ಮುಟ್ಟಿಸಿದೆ- 

ಇದೊಂದು ನಾವು ತಿಳಿದು ಕೂಳ್ಳಬೇಕಾದ ಗೂಢ ಒ೦ದೇ ಒಂದು 
ಸಂಗತಿಯು ಅನೇಕರಿಗೆ ಅನೇಕ ರೂಪವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು ಇಂದಿನವರಿಗೆ ಅಶಕ್ಕು 
ವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ನವ್ಮು ಅನುಭವಗಳೆಲ್ಲ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಾಪೇಕ್ಸೈವಾಗಿರುವವು. 
ಒಬ್ಬನ ನನ್ಫಾಯ ಇನ್ನೊ ಒಬ್ಬನಿಗೆ ಅನ್ಯಾಯ, ಒಬ್ಬನ ಕಿಂತ ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ಅಹಿತ, 
ಒಬ್ಬನ ಸ೦ತೋಷ ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ದುಃಖ--ಹೀಗೆ ಕಂಡುಒರುವುದು ದಿನದ ವ್ಣವ- 
ಹಾರದ ಅನುಭವದಿ೦ದಲೂ ಒಪ್ಪತಕ್ಕು ವತಾತು ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳೆಂದ 


ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಕ್ರ 


ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಗಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವೇದೌೊಂತಿಗಳೆ ದ್ವೈತ, 
ಆದ್ರೆ ತೆ, ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ರೆ ಎತ ಮು೦ತಾದ ಪರಸ್ಪರ ಭಿನ್ನವಾದ ಅರ್ಧಗಳನ್ನು 
ಕ೦ಡರೂ ಆತ್ಚರ್ಯವೆನಿಸದು. ಆದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 
ಲಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು (೧) ಗೀತೆಯ ಅನೇಕ ಅರ್ಥಗಳು ಪರಸ್ಸರ 
ವಿಯೀಧ ಕವಾದವುಗಳೂ ಆಗಿವೆ, (೨) ಈ ವಿರೋಧಕ ಅರ್ಧಗಳನ್ನು ಸು 
ಸಾಮಾನ್ಯರಲ್ಲ, ಪ್ರತಿಭಾವ೦ತರಾಗಿದ್ದಾರೆ, ಬುದ್ದಿಶಾಲಿಗಳಾಗಿದ್ದಾ ರೆ ಇಂತಹರಿಗ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿಠರೋಧಕಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಕಾಣಿಸುವ ಗ್ರಂಧವು ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿರ 
ಬಹುದೆ ಸಮಂ೦ಜಸವೆನಿಸಬಹುದೆ--ಎಂದು ಸ೦ಶಯ ಹುಟ್ಟು _ವ೦ತಿದೆ. ಅತ್ಯ೦ತ 
ವಿರೋಧವು ಯಾವ ಕವಿಯಲ್ಲೂ ಬುದ್ದಿಯ ದೊ ಸೀತಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ವಿರೋಧಾ- 
ಭಾಸವು ಅಲಂಕಾರವೆನಿಸಿದರೆ, ಪರಿಹಾರವಿಲ್ಲದ "ವಿಠೋಧವು ಅಂಧಃಕಾರವೆನಿಸು 
ವುದು, ಒಂದ್ದಿಯನ್ನು ಸುತ್ತುಗಟ್ಟಿದ ಕಾಲುಷ್ಯದ ಲಕ್ಸ್ಮಣವೆನಿಸುವ್ರದು 

ಗೀತೆಯ ಗ್ರೆ೦ಧಕರ್ತನಕ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಕಾಲುಷ್ಯವಿಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ಸಂದೇಶವು ನಿಜ 
ವಾಗಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಮೋಹವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ಬ ಮತಕಾತು ನಿಃಸಂದೇಹ 
ವೆಂದು ಗೀತೆಯೊಳಗಣ ಆಧಾರಗಳಿಂದಲೆ ಮೊದಲು ಹೇಳಬಹುದು. ರಣಾಂಗಣದ 
ಸಂನಿವೇಶ, ಸುತ್ತಲೂ ಸೈನ್ಯತಂಡಗಳ ಕಲಕಲ, ಕೊಲ್ಲುವ ಆತುರತೆ, ಜೀವದಾಸ 
ಬಟ್ಟಿ ಮನಸಿನ ವ್ಯಗ್ಪುಸ್ಟಿತಿ, ಹುಮ್ಮ್ಮಸ-ಹೆದರಿಕೆ-ಹ೦ಂಬಲ-ಹೋರಾಟಿಕ ಇವು 
ಗಳಿಂದ ಹ್ಮ ಫದಯದಲ್ಲುದ್ದವಿಸಿದ ಅಸ್ವಿರತೆ-.ಇ.೦ತಹ ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸಮಗ್ರ) 
ಉಪದೇಶವನ್ನು ಶಕ್ಯ್ಕವಾದಷ್ಟು “ಏಕಾಗ್ರಚಿತ್ರ, ನಾಗಿ ೇಳಿಕೂಂಡು ಕೊನೆಗೆ 
ಅರಜರರ್ಜನನು 


ನಷ್ಟೋ ಮೋಹಃ। ಸ್ಮೃತಿರ್ಲಬ್ದಾ ತ್ವತ್‌ ಪ್ರಸಾದಾನ್‌ ಮಯಾಂಚ್ಯುತ 


ಸ್ಥಿ ತೋಂಸ್ಮಿ ಗತಸಂದೇಹಃ ಕರಿಷ್ಯೇ ವಚನಂ ತವ || 
ಎ೦ದು ಹೇಳುವನಿಷ್ಟೆ € ಇಲ್ಲ, ಆದರಂತೆ ವ್ವವಹರಿಸುವನು. ಒಂದು ವೇಳ ನಮ್ಮ 
ಅನೇಕ ಆಚಾರ್ಯರು, ಪಂಡಿತರು, ಸ೦ಶೋಧಕರು, ಜೆಜ್ಞಾಸವಿಗಳು ಇವರೆಲ್ಲರೂ 
ತೋರಿಸಿದ ಬೇರೆಬೇರೆ ಅರ್ಧಗಳೆಲ್ಲ ಗೀತೆಯಿ೦ದಲೆ ಹೊರಡ.ವಂತಿದ್ದರೆ ಅರ್ಜುನನು 
" ನಷ್ಟೋ ವೀಹ8' " ಗತಸಂದೇಕಃ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಈ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಮತ್ತು ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಕ 1 ಮೋಹವು ಹೆಚ್ಚಾ ಗುವಂತಿದೆ 
ಯಲ್ಲದೆ ನಷ್ಟವಾಗುವ ಸಂಭವ ಕೂಡ ಇ 


ಎಪಿ 


ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರಶದಲ್ಲಿಯ ಮೂಲಸಂ೦ರನಿವೇಶವೆ ಇದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಮಿ 
ಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ "ಕರಿಷ್ಯೇ ವಚನಂ ತವ ' ಎಂಬುದರ ಸುಸಂಒದ್ದತೆಯು ಪ್ರತೀತ 
ವಾಗುವುದು. ಒಂದುವೇಳೆ ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದ ತತೆಗೆ ಯಾವ ರೀತಿ 


ಜಿಜಾಸೆ ೫ 
ಮು 


ಯ೦ದಲೂ ಸಂಬಂಧಿಸದೆ, ಆನೇಕ ಪಂಡಿತರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುವಂತೆ ಮೊದಲು 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ರಚಿತವಾಗಿ ಆ ಮೇಲೆ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಜೋಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದರೆ 
ಕೇವಲ ಸ೦ಂದರ್ಭಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಜೋಡಿಸುವಾಗ * ಕರಿಷ್ಟೇ ವಚನಂ ಶವ '` 
ಮುಂತಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನೂ ಜೋಡಿಸಿದೆ. ಎಂದು ತ ಚು ನಮ್ಮ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಆಚಾರ್ಯರು ಗೀತೆಗೂ ಮಹಾಭಾರತದ ಕತೆಗೂ ಯಾವ 
ಟ್‌ ಹಚ್ಚಿ ಕೊ೦ಡ೦ತೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ, ಗೀತೆಯು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದೊಂ೦ದು 

ಗ್ರಂಥ ಎಂದೇ ಅವರು ಅದಕ್ಕೆ ಅರ್ಧವನ್ನು ಹಚ್ಚಿರುವರು. ' ಪ್ರವೃತ್ತಿಪರ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ, ಪ್ರವೃತ್ತಿಪರವಾದಂಧ ನಾರಾಯಣೀಯ ಧರ್ಮ 

ವನ್ನು ಶಾಂತಿಪರ್ವದಲ್ಲಿ ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಮಹಾಭಾರತದ ಧೋರಣೆಗೆ ವಿರುದ್ದವಾದ 
ನಿವೃತ್ತಿ ಪರ ಧರ್ಮವನ್ನು ಆ ಮಹಾಭಾರತದ ಒಂದು ಅಂಗಭೂತವಾದ ಗೀತೆಯ 
ಉಪದೇಶಿಸುವುದೆಂತು?' ಎಂದು ಲೋಕಮಾನ್ಯ ತಿಲಕರು ಹೂಡಿದ ಆರೋಪವು 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಆಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಅನ್ನಯಿಸುವುದೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು 
ಲಸ್ಸ್ಮದಲ್ಲಡಬೇಕು. ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದ ಒಂದು ಅಂಗ ಎಂದು ಲೋಕ 
ಮಾನ್ಯರ ಆಗ್ರಹ, ಗೀತೆಗೂ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೂ ಯಾವ ಸಂಬ೦ಧವೂ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಮತಸ್ಥಾವಕಾಚಾರ್ಯರ ಗ್ರಹಿಕೆ. ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಜೋಡಿಸಲ್ಪ 
ಟ್ಟಿದು ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಗೃಹೀತವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲಾಗಿತ್ತು 
ಎ೦ದು ಊಹಿಸುವಂತಿದೆ. ವೈಷ್ಣವಭಕ್ಕಿಮಾರ್ಗದ ಕನ್ನಡ ಜೈವಿಂನಿಭಾರತವನ್ನು 
ರಚಿಸಿದ ಲಕ್ಷ್ಮೀಶನು ಒಂದೆಡೆಗೆ ಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ಈ ವಶಾತನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 
ಅಶ ಒಮೇಧದ' ಕುದಿರೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊ೦ಂಡ ಅರ್ಜನನು ಆ ಕುದಿರೆಯನ್ನು ಮುರಳಿ 
ದೊರಕಿ ಸುವ ಉಪಾಯವನ್ನು ತತ್‌ಕ್ಚಣವೆ ಕೈಕೊಳ್ಳದೆ ವೈಷ್ಯ ವಾಗ್ರಣಿಯಾದ 
ಚಂದ್ರಹಾಸನ *ತೆ ತ ಗ ಜಟ ಆಗ ನಾರದ-ಅರ್ಜುನ ಇವ 
ರೂಳಗೆ ಈ ರೀತಿ ಹರ್ಜಿ ನಡೆಯುವುದು. 


ಸಮಯವಲ್ಲಿದು ನಿನಗೆ ಪಾರ್ಥ ಸಿಕ್ಕಿರ್ಧಪುವು 

ನಏಿಮುಲಮಂುುಖ ವಾಳಿಗಳ್ಳಿಂತಿಸುತಿಹಂ ಮಠೀ 

ರಮಣನಿಭಪುರದೊಳೆನೆ ಫಲುಗುಣಂ ನರರ ಬಾಳ್‌ ಚಿರಕಾಲಮಿಪ್ಪುದಿಲ್ಲ॥ 
ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಕೇಳದಿರಬಹುಜೆಿ ವೈಷ್ಣವಕಥಯ | 

ನಮಮ ಶನಗಾವ ಪೊಳ್ತುಭಯ ಬಲಮಧ್ಯದೂಳ್‌ | 
ಕಮಲಾಕ್ಷನೊರೆದ ಗೀತಾಮೃತವನಾಲಿಸಲ"* [ ೨೮. ೧೩] 


ಹೀಗೆ ಗೀತೆ ಮತ್ತು ಮಹಾಭಾರತ ಇವುಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧ ಕ್ವ್ವಾಗಿದ್ದ--ಮತ 
ಭೇದದಿಂದ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಕಾರ್ಧಗಳು ಗೀತೆಗೆ ಒದಗುವುವು , ಅದಕಾಗಿ ಈ 
ಸ೦ಬ೦ಧವನ್ನು ೮೫390 `ವ್ರದು ವುಹತ್ವ್ರದ ದವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಯಾವದೊಂದು 


ಹಿ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಮಾತಿನ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಧವನ್ನು ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳಲು ಆ ಮಾತಿನ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯಬದಲ್ಲಿಡುವುದು ಆವಶ್ಯಸವಿದ್ದಷ್ಟೆ ಗೀತೆಗೆ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಂದರ್ಭ 
ವಿಡೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎ೦ದು ನೋಡುವುದು ಆವಶ್ಯಳಕವಿದೆ, ಲೋಕಮಾನ್ಯ ತಿಲಕ, 
ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿ ತೆಲಂಗ ಮೊದಲಾದ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದ 
ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಮಂಜಸವಾಗಿ ಹೊಂದುವುದು ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಮಿಕ್ಕು ಅನೇಕರು ಗೀತೆಯು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ ಗ್ರಂಧವಾಗಿದ್ದು ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಆ ಮೇಲೆ ಜೋಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಗೀತೆ ಮತ್ತು 
ಮಹಾಭಾರತ ಇವೆರಡರಲ್ಲೂ ಒಂದೇ ವಿಚಾರಧೋರಣೆ ಇದ್ದುದರಿ೦ದ ಗೀತೆಯು 
ಮಹಾಭಾರತದ ಅಂಗ. ಎಂದು ಲೋಕಮಾನ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಆದರೆ ಈ 
ವರಾತಿನಲ್ಲಿ ಅಷ್ಟು ಸುಸಂಬದ್ದತೆ ಇಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹಜ್ಮುವಾಗ 
ಗೀತೆಗೂ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೂ ಯಾವ ಸಂದರ್ಭವಿದೆ ಎಂದು ನೋಡುವುದೊಂದು 
ಕಡೆ, ಮಹಾಭಾರತದ ಅರ್ಥವೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲೂ ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾಗಿದೆ. ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದೊಂದು *ಡೆ ! ಎರಡರ ಸಂಬಂಧಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಗೀತೆಗೆ ಅರ್ಧವನ್ನು 
ಹಚ್ಚುವುದು, ಎರಡರ ಅರ್ಧಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಎರಡರ ಸಂಬ೦ಧವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸು 
ವ್ರದು ! ಇದೊಂದು ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿಚಾರಸರಣಿಯಾಗಿದೆ. ಏನೇ ಇರಲಿ ಈ 
ಎಲ್ಲ ವಿದ್ವಾ೦ಸರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಂದ ಈ ಪರಸ್ಪರ-ಸ೦ಒಂಧದ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಎಷ್ಟು 
ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಮಾತ್ರ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಎದ್ದು ನಿಲ್ಬುವ್ರದು. 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಾವು ಒಂದು ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡೋಣ ಗೀತೆಯು ಮೂಲ 
ದಿ೦ಂದಲೆ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಕೆಲಹೊತ್ತು 
ಬದಿಗಿರಿಸೋಣ... ಮೂಲ ಮಹಾಭಾರತವೆ ಯಾವ ರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದಿತು ಎಂಬುದರ 
ಬಎಷಯವಾಗಿಯೆ ಇದುವರೆಗೆ ತಜ್ಞರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯ-ತರ್ಕ-ವಿವಾದಗಳು ನಡೆವಿವೆ 
ಆದದರಿಂದ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನವಗೆ ಉಪಲಬ್ಧವಿದ್ದ ರೂಪವನ್ನೆ ಮಹಾಭಾರತದ ರೂಪ 
ಎ೦ದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳೊ ಬಣ, ಈ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ, ಮೊದಲೆಯೆ ಹೇಳಿದಂತೆ, 
ಗೀತೆಯು. ಒಂದು ಉಪಪರ್ವವಾಗಿ ನಮಗೆ ದೊರಕಿದೆ. ಮಹಾಭಾರತದ 
ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಾರಂಭದ ಸಂನಿವೇಶವಿದೆ.. ಎರಡೂ ಕಡೆಯ ಸ್ಫೆನ್ನಗಳು ಸಜ್ಜಾಗಿ, 
ಇದಿರಾಗಿ ನಿಂತುಕೊ೦ಡಿದ್ದಾರೆ. ಆಗ ತನ್ನ ಇದಿರು ನಿ೦ತ ಹಿರಿಯರನ್ನೂ ಗುರು 
ಗಳನ್ನೂ ಸರಿಕರನ್ನೂ ಸಂಒಂಧಿಕರನ್ನೂ ಕ೦ಡು "ಇವರು ನಮ ವರು, ಇವರನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಕೊಲ್ಲಲಿ ? ಇವರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಜನರಿಗೆ ಕಲಹದ ಸ೦ಒಂಧವೆ ಇಲ್ಲ, ಅಂತಹ 
ನ್ನು ಯಾಕ ಕೊಲ್ಬಲಿ? ಇದು ಅನ್ಯಾಯ ' ಇದು ಪಾಪ! ನನ್ನ ಕಡೆಯಿಂದಾ 
ಗದು ' ಎಂದು ಅಜರ್ಜನಸು ಶಸ್ತ್ರವನ್ನು ಚಲ್ಬುವನು. ಇದೇ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ, 
ಈ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ ಏನೊ ಮೂಲಕತೆಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದಂತೆಯೆ ಇದೆ ಆದರೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದರ ಕೆಲವ್ರ ಸಂಶಯಗಳು ಹುಟ್ಟುವುವು 


ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ೩ 


೧ ಮೊದಬಲನೆ.ರು ಮಾತೆಂದರೆ, ಈ ಸಂನಿವೇಶವೆ ಅಸಂಭವನೀಯವೆನಿಸು 
ವುದು ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಸತ್ತಿಯನು, ಆದರ್ಶವೀರನು, ಇಡಿಯ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ತೋರಿಸಿದ ಅವನ ಸ ಭಾವಚಿತ್ರಕ್ಟೂ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಲ್ಲಿಯ ಅವನ 
ಮನಃಪ್ರವೃತ್ತಿಗೂ ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ ಹೊಂದಿಕೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


೨. ಆದರೆ ರಣಾಂಗಣದ ಈ ಸಂಧಿವೇಶವೆ ಆದ್ದ್ನಿತೀೀಯವಾಗಿದ್ಕೆ ಇ೦ತಹ 
ವೀರನಮೂಹವು, ಇಷ್ಟಲ್ಲ ಒಂಧ ಬಳಗದವರು ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿ ಗೂಡಿ ಅವನನು 
ಇದಿರಿಸಿದ್ದು ಇದೇ ಮೊದಲು ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಈ ವರಾತು 
ಅಷ್ಟೊಂದು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ, ವಿರಾಟಿವರ್ವದ ಗೋಗ್ರಹಣದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ 
ಇ೦ತಹ ಸ್ಹಿತಿಯೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಿದ್ದಿತು. ಅದೇೇಕೆ--ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿ.೦ಂದಆ ನ ತಿಯು ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿ _ ಬಿಕ್ಕುಟ್ಟಿ ನವಾಗಿದ್ದಿತು. ಎ೦ದು ಹೇಳ 
ಬಹ.ದು, ತ! ಏರಡನೆಯ ಯ:ದೃದಲ್ಲಿ ನೋಗ ಹಣದ ಯುದ್ಧ ದಲ್ಲಿಯಂತೆಯೆ 
ಭೀಷ್ಮ-ದೊಣಾದಿ ಹಿರಿಯರು, ದುರ್ಯೋಧನಾದಿ ಬಾಂಧವರು; ಕರ್ಣ 
ಮೊದಲಾದ ಮಹಾನುಭಾವರು, ಯಾವುದರ ಹೊಣೆಯಿಲ್ಲದ ಲಕ್ಷ್ಟಾವಧಿ ಸೈನಿ 
ಕರು ಇದಿರು ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಗೋಗ್ರಹಣದ ಕಾಲಕೆ, ಕೃಷ್ಣ ನ ಸಾರದ್ಲ 
ವಿರಲಿಲ್ಲ ಸಕಲ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳ ಸಾನ್ನಿ ಧ್ವವಿರಲಿಲ್ಲ, ಸಕ ಆ ಚ ಬದಿ 
ಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಲಕಾ ಸ್ನವಧಿ ಸೈರೇರು ಬೆನ್ನು ಶಟ್ಟಿ ನಿಂತಿರಲಿಲ್ಲ... ಹೀಗಿರುವಾಗಲೂ 
ಕಾಲ್ಕೊ ಡಕಿನಂತಿರುವ ಉತ್ತ ರಕುಮಾನನನ್ನು. ಸಾರಥ್ಯಳ್ಳೆ ಬಿಗಿದು ಕಟ್ಟಿ ಏಕ್ಭುಕ 
ವೀರನಾಗಿ ಆರ್ಭಟಿಸಿ ಕೌರವ ಸ್ಪೆನ್ಯ ವನ್ನು ಚದರಿಸಿ ಗೋಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದನಲ್ಲ ' 
ಆ ನಪ್ರ೦ಸಕ ವೇಷಭಾರಿಯಾದ ಅರ್ಜುನನ ಪೌರುಷವೆತ್ತ್ಕ? ಈಗ ಪ್ರರುಷವೇಷ 
ದಲ್ಲಿದ್ದ ಅರ್ಜುನನ ಕೆ .ಬ್ಯವೆತ್ತ ? 


ತ್ಮಿ 


ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಸ೦ಲಗತಿಗಳಿಂದ ಸಂಶೋಧಕರಿಗೆ ಸಹಾಯ ದೊರಕ 
ಬಹುದು ಗೋಗ್ರಹಣದ ಕತೆಯಾಗಲಿ, ಗೀತೆಯ ಸಂದರ್ಭವಾಗಲಿ ಯಾವು 
ದಾದರೂಂದು ಪ್ರಶಕ್ಷಿಪ್ತವಿರಲೇಬೇಕೆ೦ಂದು ಅವರು ಹಟಿತೊಡಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಈ ಮೊದಲೆಯೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ನಮಗೆ ಇ೦ತಹ ವಿಚಾರಗಳು ಅಪ ಸ್ತತ ಗೋ- 
ಗ್ರಹಣವೂ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪರಂಪರೆಯಿ೦ದ ಉಪಲಬ್ಬವಿದೆ, ಆಳು 
ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಉಪಲಬ್ಜ್ದವಿದೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೇ ನಾವು ವಂದಿ 
ಸಾಗುವೆವು. ಇಷ್ಟೇ ಅಬ್ಬ, ಗೋಗ್ರಹಣದ ಯುದ್ಧಕ್ಕೂ ಗೀತಾಪ್ರಸ್ವಾವನೆಗೂ 
ಗ್ರಂಧಕರ್ತನ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ, ಉದ್ದಿಶ್ಚದಿ೦ದ ನಿಕಟ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎಂದು ನಮ್ಮ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಈ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ನಾವು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಅರಿತುಕೊಂಡ 
ಲಯೆ ಗೀತೋಪದೇ್ದೇಶದ ಸಾಮಂಜನ್ಯವು, ಸ್ವಾರಸ್ಯವು ನಮಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹೊಳೆ 


೮ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಯುವುದು ಎಂಬ ಉದ್ದೇಶವೂ ಗ್ರಂಧಕರ್ತನದಿರಬಾರದೇಕೆ ? ನಿಜವಿದ್ದ ಸ೦ಗತಿ 
ಖ೦ದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಅಜರ್ನ್ವನನ ಪ್ರತ್ನೆ ಗಳನ್ನು ಎಷ್ಟ್ಟ ರ 
ಮಟ್ಟಿ ಗೆ. ಸರಿಯಾಗಿ, ಸಡಕಾ ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳು ವೆವೊ ಅಷ್ಟ ರ ಮಟ್ಟಿ ತ 
ಗೀತೋಪದೇಶದ ಸಮರ್ಪಕತ ಹವು, ಸತ್ಯವು ನಮಗೆ ಚತ ಸಕ್ಷ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳನ್ನ ಬ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದರೆ ಚ್‌ ಗಿನ ಪರಿಸ್ಹಿ ತಿಯನ್ನೂ ಕೇಳುವವನ 
ಮನಃಸಿ ತಿಯನ್ನೂ ಕಂಡ! ನಮ್ಮ ಜ್ದಾ ನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು 'ಯಾಧಾರ್ಧ್ಯ 
ಒದಗುವುದು. ಒಂದೇ ಮಾತನ ನ್ನ್ನ ಬೇರೆಬೇರೆ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಮನಃ 
ನ್ಹಿತಿಯಲ್ಲಿ, ಅದೇಕೆ ?-- ಧ್ವನಿಯ "ಬೇರೆಬೇರೆ ಏರಿಳಿತಗಳಿಂದ ಕೇಳಿದರೂ ಕೂಡ ಆ 
ಮಾತಿಗೆ ತದನುಸಾರ ಅರ್ಧವಾಗುವುದು. ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ, ಸಮಯಕ್ಕೆ, ಪರಿ 
ನ್ಹಿತಿಗೆ, ಕಾಲಮಾನಕ್ಕೆ « ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಸತ್ಯ ದ ಸ್ವರೂಪ ಕೂಡ ಬದಲಾಗಒಹು 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿಯೆ ಸ್ವ ಕತೆಗಳಾದ ಕಾಣಬಹುದು. [ಉದಾ 
ವಿಶಾ ಮಿತ್ರನು ಶೃಪಚವನಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನು ವಾಗಿನ ಸಂವಾದ] * ಅದರಂತೆಯೆ 
ಗೋಗಿ ಹಣದಲ್ಲಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬೇರು. ಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬೇರೆ, ಬೃಹನ್ನ 
ಡೆಯ ಮನಃಸ್ಕಿ ತಿ ಬೇರೆ, ಭಾರತರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿಯ ಕನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ "ಬಕ್ಕೆ 
ಆದಂದರಿಂದ ಆಗ ತೋರದ ಸಂಶಯಗಳು, "ತೋಚದ ವಿಚಾರಗಳು, ಟಕ 
ಭಾವನೆಗಳು ಈಗ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಒರುವುವು. 

ಣಿ ಬೃಹನ್ನ ಡೆಯ ವೇಷದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ ತ್ಯೆ ಹೋದಾಗ ತನ್ನ 
ವಿಚಾರವು ಅವನಿಗಿರಲಿಲ್ಲ, ವಿರಾಟನು ತನ್ನ ದೊರೆ, ತನಗೆ ಆಶ್ರಯ ವನ್ನು ಕೊಟ ಈ 
ಅವಷು ಪೇಚಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಾ ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ ನೆ ದೊರೆಯ ಸೇವಯನ್ನು ಎ ಮಾಡಶ 
ಕ್ರುದ--ಎಂಒ ವಿಚಾರದಿಂದ ಉತ್ತ ರನೊಡನೆ-ಸಾರಧಿಯಾಗುವ ಕರಾರಿನಿಂದ--- 
ಯುದ್ದಕ್ಕೆ ಹೊರಟದ್ದು. ಆದರೆ ಭಾರತಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜನನ ವಿಚಾರವು ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದ್ದಿತು. ತನ್ನ ಸುಖ, ತಮಗೆ ರಾಜ್ಯಪ್ರಾಹ್ತಿ, ತಮ್ಮ ಶತ್ರುಗಳ ನಾಶ-- 
ಅದೆಲ್ಲನೂ ಯುದ್ಧ ದ ಜಯಾಪಜಯಗಳನ್ನವಲಂಬಿಸಿದ್ದಿತು. ಗೋಗ್ರಹಣದ 
ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸಾ ಮಿಸೇವೆಯೂಂದೆ ಗ.ರಿಯಾಗಿದ್ದಿತು, ಮುಂದಿನ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಹು ಎ ಔಿಸೆ ಕ ಪ್ರೀರ್ಯ--ಕೊನೆಯ: ಆತೆಯಾಗಿದ್ದಿ ತು. 


೨. ಇದಲ್ಲದೆ ಅರ್ಜನನು ಬೃಹನ್ನಡೆಯ ವೇಷದಲ್ಲಿರುವಾಗ ಜಯಾ- 
ಪಜಯಗಳ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಅಷ್ಟೊಂದು ಚಧಮಾಘ' ವಾಾತೆನಿಸುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಈ ವಿಚಿತ್ರ 
ವೇಷಧಾರಿಯು ಗೆದ್ದರೂ. ಅಷ್ಟ, ಸೋತರೂ ಅಷ್ಟೆ, ಒಂದು "ವೇಳೆ ಕೊನೆಗೆ 
ಸೋತುದೆ ಆದರೆ ಹಾಂಚಾ | ರ್ಧಾರಿಯಾದ ವಾಂಡವ ಅರ್ಜನನು ಸೋತ 
ನೆಂದು ಇದಿರು ನಿಂತ ಭೀಷ್ಮ್ಮಾದಿಗಳಿಗೆ ತಿಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ |! ಆದರೆ ಭಾ:ತದ ರಣಾ೦ಗ 


ಔಷ ಅಾಗ್‌-ಎ-ತಾುಯಡ್ರಹಾ 


೩5 ಗೀತಾರಹಸ್ಕ ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಟ ೩೨ ೪೦ನೋಡಬಹುದು 


ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ರ 


೧ 


ಇದ ಮೇಲೆ ಅರ್ಜುನನು ತಾನೇ ತಾನಾಗಿ ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ. ಶನ್ನ ಹೆಸರು ಹೆಗ್ಗೆಳಿ 
ಗಳು ವಿಜಯಲಕ್ಷ್ಮಿಯ ಚಂಚಲಕಟಾಕ್ಸವನ್ನ ವಲಂಬಿನಸಿವೆ. 

ತ. ಭಾರತ ರಣಾ೦ಗಣದ ಪರಿಸ್ಚಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ತ ಎದ್ದೊಂದು ಸಂನಿವೇಶ 
ವಿಜಿ. ಯುದ್ದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ಮುಂಚೆ ತನ್ನ ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಸಮೀಪದಿಂದ 
ನಿರೀಕ್ಷಿಸುವ್ರದಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನ ರಧವನ್ನು ತುಸು ಮುಂದೂಡಲು ಸಾರಧಿಯಾದ 
ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಕೇಳಿಕೂಳ್ಳುವನು. ಉದ್ದೇಶವೇನೊ ಶತ್ರುಗಳನ್ನ ಷ್ಟೆ ನೋಡಬೇ 
ಈ೦ದು. 

ಯಾವದೇಶಾನ* ನಿರೀಶ್ಷೇಂಹಂ ಯೋದ್ಧ್ದು ಕಾವರಾಧವಸ್ಸಿ ತಾನ್‌ 

ಕೈರ್ಮಯತಾ ಸಹ ಯೋದ್ದವ್ಯಂ ಅಸ್ಮಿನ್‌ ರಣಸಮುದ್ಯನೇ || 

ಯೋತ್ಸ ಜವತಾನಾನವೇಶ್ಷೀಹಂ ಯ ಖತೇಂತ್ರ ಸವರಾಗತಾಃ 

ಧಾರ್ಶರ ಷ್ಟ ಸ್ಯ ದುಬುದ್ದೇಃ ಯುಂದ್ದೇ ಪ್ರಿಯಚಿಕೀರ್ಷವಃ ॥ 

[ ೧. ೨.೨೨-೨್ರಿ,] 
"ದ.ಷ್ಟನಾದ ದ್ವರ್ಯೋಧನನನ್ನು ಕೂಡಿಕೊಂಡು ನನ್ರೊಡನೆ ಯ.ದ್ವವನ್ನಾಡ 
ಬೇಕೆನ್ನು ವವರನ್ನು ನೋಡುವೆ? ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಾಗ ರಧವನ್ನು ಮುಂದೂಡಲು 
ಹೇಳದೆ "ಸೇನಯೋರುಭಯೋರ್ಮಧ್ಯೇ ರಧಂ ಸ್ಟಾಪಯ ಮೇ ಚ್ಯುತ' "(ರಡೂ 
ಸೃನ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ನನ್ನ ರಧವನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸು ಎ೦ದು ಹೇಳುವನು ಎರಡೂ 
ಸ್ಪನ್ಯಗಳ ನದ.ವೆ ಎಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಸೈನ್ಯದಿ೦ಂದಲೂ ದೂರದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ 
ಎರಡೂ ಕಡೆ ಎರಡು ಅನಂತವೆನಿಸುವಂತಹ ಸೃನಿಕಸಾಗರಗಳು--ನಟ್ಟನಡುವೆ 
ತಾನೇ ತಾನು, ಕೃಷ್ಣನ ಕೃಷ್ಣನು, ರಧವೂಂದು ಒಬ್ಬನೆ ನಿಂತುಕೂಂಡಾಗ 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಹೇಗಾಗಿರಬಹ.ದು ? ಎರಡೂ ಸ್ಪನ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ನಿಃತಬ್ದತೆ ಇದೆ 
ಎ೦ದು ಕಲ್ಪಿಸುವಾ. ಯಾವುದೊ ಒಂದು ನಿರ್ಜೇವ ವನದಲ್ಲಿ, ಹಣಗಳ ಅಡವಿ 
ಯಳಲ್ಡಿ ತಾನೊಬ್ಬನ ನಿಂತಂತಾಗಿ ಮೈಗೆ ಮುಳ್ಳು ಬರುವ೦ತಕ್‌ ಸಂನಿವೇಶ. 
ಹಣಗಳ ರಾಶಿ, ಗತಜೌವಿಗಳ ಗ೦ಪು ಎ೦ಬ ವಿಚಾರ ಬಂದೊಡನೆ ಅರ್ಜುನನು 
ತಟ್ಟಿನ ತನ್ನ ಸ್ಫೆನ್ಧದ ಕಡೆ ತಿರುಗಿ ನೋಡುವನು. ಧರ್ಮಭೀವತಾದಿ ಅಣ್ಣ 
ತಮ್ಮಂದಿರು, ಧೃಷ್ಟದನ್ಟೂವ್ಟ್ಟ ವೊದಲಾದ ಬಾಂಧವರು, ಪರಿಚಿತರಾದ ಎುಂಕ್ವ 
ಅನೇಕ ಒಂಧು-ಬಾಂಧವ-ಬಡಪಾಂತಿ.ಗಳು ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಯುದ್ದವೆಂದ ಮೇಲೆ 
ಇವರು ಕೂಡ ಸಾಯುವ ಸಂಭವವಿದೆಯಲ್ಲವ ಎಂಬ ಹೆದರಿಕೆ ಜಾಯಿತು ಅವನಿಗೆ. 
ಇವರು--ತನ್ನವರು ! " ಆದರೆ ಇತ್ಕ ಕಡೆಯವರು ಸತ್ತರೆ '--ಎಂದು ಶತ್ರುಸ್ಪೆನ್ಠೆ 
ವನ್ನು ನೋಡುವಾಗ ಒಮ್ಮೆಲೆ ನಡನಿಗುವನು. "ಇತ್ತ ಕಡೆಯವರೆಂದರೆ ಇವರೂ 
ನನ್ನ ವರ ಅಲ್ಲವೆ ?' ಎಂದು ಈಗಾಗಲ ಮೆತ್ತಗಾದ ಅವನ ಎದೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಶ್ನೆ 


ರೌ ಟ್ನ್‌ 
ಏಳುವುದು. ಮ್ಫ ಜುಮ್ಮನ್ನುವುದು. ಕಣ್ಣು ಮುಚ್ಚುವನು. ಮತ್ತೆ ಕಣ್ಮ್ಯ 


೦ 
೨೪೫೭೦ 


೧೦ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ತೆರೆದು ನೋಡುವಾಗೆ ಕೃಷ್ಣನು ನಗುತ್ತ ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ ! ಯಾಕೆಂದರೆ " ಪಾರ್ಧೆ, 
ಪಶ್ಚೈತಾನ್‌ ಸಮವೇತಾನ್‌ ಕುರೂನ್‌, ಇಲ್ಲಿ ನೆರೆದ ಕೌರವರನ್ನು ( ವರಾಶ್ರ) 
ನೋಡು ' ( ೧.೨೫) ಎಂದು ತಾನು ಹೇಳಿದರೂ ಕೂಡ ಈ ಅಜರುನನು ಎರಡೂ 
ಸೈನ್ಯಗಳನ್ನು ( ಸೇನಯೋರುಭಯೋರಪಿ . [ತತ್ರಾಪಶ್ಯತ್‌] ದಿ.೨೭) ನೋಡಿದ 
ನಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ನಗೆ ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆ ನಗೆಯ ಬೇರೆ ಅರ್ಧವಾಯಿತು 

ಶನ್ನ ಮೈ ಜುಂಮ್ಮೆ೦ದುದನ್ನೂ, ತಾನು ಕಣ್ಣುಮುಜಚ್ಚಿದುದನ್ನೂ ನೋಡಿದ ಈ 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ತನ್ನ ಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿದುದು ತಿಳಿದಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅವನ ನಗೆ ಎಂದು 
ಅಭಿಷಾ,ಯವಾಯಿತು. ಆದರೂ ತನ್ನ ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು ಮುಜಚ್ಚಿಕೊಳು ಲವ ಒಗೆ 
ಹೇಗೆ ? ಹೆದರಿದ ಹೃದಯವನ್ನು ಒಂದು ವೇಳೆ ಮುಚ್ಚಬಹುದು. "ಆದರೆ ಕುಗ್ಗುವ 
ಕ್ಟೆಕಾಲ್ಲಳನ್ನು, ಬತ್ತುವ ಬಾಯಿಯನ್ನು, ನಡುಗುವ ಮೈ್ಳೈೈಯನ್ನು, ಬೆಮರುವ 
ಕೈಯಿಂದ ಜಾರುತ್ತಲಿರುವ ಗಾಂಡೀವವನ್ನು ' [ ೧-೨೯-೨೦ |] ಇವುಗಳನ್ನು 
ಮುಚ್ಚುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ ? ಅರ್ಜುನನು ಅಪವತಾನಿತನಾದನು. "ನಾನು ಯುದ್ಧ್ತೈ 
ಹೆದರಿಲ್ಲ, ಶತ್ರುಗಳಿಗೆ ಬೆದರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆಂದು ಹಟಿ. ಹಾಗಾದರೆ ಮೈ 
ನಡುಗುವ ಮುಂತಾದ ಹೆದರಿಕೆಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳೇಕೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳ 
ಬಹುದಲ್ಲ ? ಅದಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನ ಉತ್ತರ ಎಂಕಹದಿದೆ | 


ನಿಮಿತ್ತಾನಿ ಚ ಪಶ್ಶ್ಕಾಮಿ ವಿಷಪರೀತಾನಿ ಕೇಶವ 
ನ ಚಶ್ರೇಯೋಂನುಪಶ್ಕಾವಿ ಹತ್ವಾ ಸ್ವಜನಮಾಹವೇ ॥ 
| ೧೩೧] 


ತ್ರ ತಲೋಕ್ಯ ದಿಗ್ಡಿಜಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೊರಟಿವನು ಮನೆಯಿಂದ ಹೊರಬಿದ್ದಾಕ್ಸಣ 
ಬೆಕು ಅಡ್ಡಹೋಯಿತೆಂದು ಮನೆಯೊಳಗೆ ಮತ್ತೆ ಸೇರಿಕೊಂಡರೆ ಎಷ್ಟ್ಟು ಅಪ 
ಹಾಸ್ಯವೆನಿಸಬಹುದೊ ಅದರ ಸಾವಿರಾರು ಪಾಲು ಅಶುಭ ಶಕುನಗಳಾಗುತ್ತಲಿವೆ 
ಎಂದು ಭಾರತದ ವೀರವಾಮಕನು ಹೇಳಿದರೆ ಅಪಹಾಸ್ಕ್ಯವೆನಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆ 9 
ವಲ್ಲದ್‌ ಗಾ೦ಂಡಿವಮುಕ್ತಕಾಂಡವಲಯಜ್ನಾಲಾವಲೀತಾಂಡವ-- | ಭ್ರಶ್ಯತ್‌ 
ಖಾಂಡವರುಷ್ಟ ಪಾಂಡವ ಎಂದು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವಂತೆ ಜಗನ್ನಾ ಧನು. ಇದೇ 
ಅರ್ಜುನನನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ! ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ಶುಭತಕುನಗಳನ್ನು ಶೋಧಿ 
ಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಎಲ್ಲವೂ ಭಯಾನಕವೆ ಆಗಿರುವುದಲ್ಲವೆ? "ನ ಚ ಶ್ರೇಯೋ£8- 
ನುಪಶ್ಯಾವ, ಇದರಲ್ಲಿ ಹಿತವು ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ ' ಎನ್ನುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗಾದರೆ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸೋಲುವ ಇಲ್ಲವೆ ಸಾಯುವ ಹೆದರಿಕ ಇದೆ ಎನ್ನ ಬಹುದಲ್ಲ 
ಅದಕಾಗಿ ತಟ್ಟನೆ ಹತ್ವಾ ' ಎನ್ನುತ್ತಾನೆ, " ನನಗೆ ಸಾವಿನ ಹೆದರಿಕೆ ಲ್ಲ, 
ಸಾಯುವವರು ಇವರು, ಇವರನ್ನು ನಾನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೊಡೆಯುತ್ತೇನೆ ' 
ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಹೊಡೆಯುವ ವಿಶ್ವಾಸವಿದ್ದರೆ ಶ್ರೇಯಸ್ಸ್ಸು- 


ಜಿಜಾಸೆ ದ೧ಿ೧ 
ದ್ರಾ 


ಹಿತವು ಇಲ್ಲವೆನುವುದು ಯಾವ ಜಾಣತನ-- ಎಂದು ಇನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನನ್ನು 
ಹಂಗಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ " ಸ್ವಜನಮಾಹವೇ ' ಎಂದು ವಾಕ್ಯವನ್ನು 
ಮುಗಿಸುತ್ತಾನೆ. * ಹೊಡೆಯುವೆನೆಂಬುದಳ್ಕೆ ಸ೦ಶಯವಿಲ್ಲ, ಹೊಡೆಯಲು 
ಹೆದರಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ, ಆದರೆ ಇವರು ನಮ್ಮ್ಮವರಲ್ಲವೆ? ” ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯ ರೂಪದಿಂದ ಹಿರಿತನದ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಟುಿವನು ! ಅಂತೂ ಯಾವುದೊ 
ಒಂದು ಕಾರಣದಿ೦ವ ಅಕಸ್ಕ್ಮಾತ್ಮಾಗಿ ಉದ್ದದವಿಸಿದೆ ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು ಮುಚ್ಚವ 
ಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೆ ಅರ್ಜನನೆ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಉಪದೇಶ ಮಾಡುವ ಪರಿಸ್ಚಿತಿ 
ಯೊದಗಿತು ! 

ಈ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸುವ ಮೂ೦ಜೆ ಓದ. ಗರಿಗೆ ಬರಬಹುದಾದ 
ಒಂದು ಸಂಶಯದ ಸಜ ಸಡಾ ನವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. * ಅಜರುನನು ಹೆದರಿದ 
ನೆಂಬುದು ಕಲ್ಪಿತಾರ್ಥ, ಆಪಾರ್ಧ , ಇದುವರೆಗೆ ಯಾರೂ ಇಂತಹ ಸ೦ಗತಿಯನ್ನು 
ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಡ ತಂದಿರಲಿಕ್ಕಿ ಲ್ಪ. ಅರ್ಜುನನು ಅಪ್ರತಿಮುವೀರನಿದ್ದಂತೆ, ಅದ್ದಿ 
ತೀಯ ಜ್ಞಾನಿಯೂ ( ಅದಕ್ಸೆಂದೇ ಗೀತೆಯು ಅವನಿಗೆಯೆ. ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ ) 
ಆಗಿದ್ದನು. ಇದಲ್ಲದೆ ಗ್ರಂಧದಲ್ಲಿಯ " ಕೃಪಯಾ ಪರಯಾಂವಿಷೊ ೋ (೧ ೨೮) 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿದೆ, ಅರ್ಜುನನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿಯೆ ದಯಾರ್ದ್ವಭಾವವು 
ಹುಟ್ಟಿತು. ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಪಾಪವೆ೦ಬ ಅರಿವು ಉಂಟಾಯಿತು ' ಎಂದು 
ಮೂದಲಾಗಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ದೋಷಾರೋಪಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಜ. ೯ನ 
ನಂತಹ ಜ್ಹಾನಿಗ ನೆರೆದವರೆಲ್ಲ ಸ್ತಜನ 'ರು ಎ೦ಒ ಕಲ್ಪನೆಯು ಅವನ ಆಯುಷ್ಯ 
ದಲ್ಲಿ ಇದೇ ಹ ಸಲ ಒಂದಿತೆನಬಹುದೆ ? ಗೋಗ್ರಹಣದ ಯುದ್ಧ 
ದಲ್ಲೂ ಇದೇ * ಸ್ಪಜನ'ರು ಇವನನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ್ದರು. ಅದಲ್ಲದೆ ೧ *೮ರಲ್ಲಿಯ 

"ಕೃಪಾ' ಶಬ್ದಣ್ತೆ "ದಯೆ 220 ಎ೦ಒ ಅರ್ಧವಲ್ಲ. "ಕೃಪಾ? ಎ೦ದರೆ ಮನೆ 
ಉದ್ವಿಗ್ನತೆ. ಗಿ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ " ತಂ ತಧಾ ಕೃಪಯಾವಿಷ್ಟ೦ ' ಎಂದು ಹಳ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಮೊದಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ಭತ ಷ್ಟ ಪಡು೦ದೆ 
೨ ೭ರಲ್ಲಿ ಅದೇ ಧಾತ್ವರ್ಧದ " ಕಾರ್ಪಣ್ಣ ' ಎಂಒ ಶಬ್ದವನ್ನು " ಅಸಹಾಯ.ಶೆ, 
ಕಿ೦ಂಕರ್ತವತಾಮೂಡತೆ' ಎಂಒರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿದೆ ಆದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನ 
ನಲ್ಲಿ ದಯೆ ಇ.್ಲನೆ ಕಡ್ನಣೆ ಹ.ಟೈತೆಂದು ಹಟ ಹಿಡಿಯುವಂ೦ತಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೆ 
ಅರ್ಜ್ಪನನಿಗೆ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಚಾರಬಂದಿತೆ೦ದೂ ಹೇಳಲಾಗುವದಿಲ್ಲ. "ಇದು 
ಪಾಪ, ಇದರಿಂದ ಕುಲಕ್ಸ್ಸಯ ' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಅರ್ಜನನು ಹೇಳಿದ ಉಪ 
ನ್ಯಾಸಕ್ವ ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ಕೃಷ್ಣನೆ ಮಹತ್ತ್ವ ಎವನ್ನು ಕೊಡದಿರುವಾಗ ನಮಗೇಕೆ 
ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಪಸ್ಟಪ ತ. ರಾ ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿದ್ದೇ ಬ್ರ ಆದಕ್ಕೆ 
ರಣಾಂಗಣದ ಆಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆ ಕಾರಣ ಆದುದ ರಿಂದಲೆ ಅರ್ಜುನನ ಉಪ 
ನ್ಯಾಸಕ್ವು ಕೃಷ್ಣ ಧು ಬಡ. ಒಂದು ಖ೦ಂಡ-ತ.೦ಡ ಉತ್ತರವನ ನ್ಡ್ದು ನಡುವನ 


೧೨ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಜ್ಣ್ರಬ್ಯಂ ಮಾಸ್ಮ ಗಮಃ ಪಾರ್ಥ ನೈತತ್‌ ತಯ ಪಪದ್ಯತೇ 


ಶ್ರುದ್ರಂ ಹೃದಯದೌರ್ಬಲ್ಯಂ ತೃಕ್ತ್ಯ್ಯೋತ್ತಿಷ್ಠ ಪರಂತಪ || 

: ಪಾರ್ಧನೆೆ, ಇಡು ಕೇವಲ ಹೇಡಿತನ , ನಿನ್ನ೦ತಹನಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಹೇಡಿತನ 
ವಿರುವುದು ತರವಲ್ಲ ನೀನು ಪರಂತಪ ( ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಸುಡುವವ) ನಲ್ಲವೆ? 

ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಕೀಳನಂತೆ ಎದೆಗಂ೦ದದೆ ಏಳು, ಸಜ್ಜಾಗೆು (೨೩). 
ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿತೆಂಬುದನ್ನು ಅರಿತುಕೊ೦ಡುದರಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಧಾಯದಲ್ಲಿಯ ಆರ್ಜುನನ ಉಪನ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೊಡ 
ಲಲ, ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ, ಅಶುಭಶಕುನಗಳ ಮಾತನೊ೦ಂದನ್ಟು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು, 
ಉಳಿದ ಎಲ್ಲ ವಿಚಾರಗಳು ಜ್ಹಾನಪೂರಿತವಾದ೦ತಿವೆ " ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ರಾಜ್ಯ 
ವನ್ನು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೆಂದಿರುವೆವೊ ಅವರೇ ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿಯುವಾಗ ಆ ರಾಜ್ಯ 
ದಿಂದ ನಮಗೆ ಯಾವ ಉಪಯೋಗವಿದೆ, ಯಾವ ಲಾಭವಿದೆ? ಮೂರು ಲೋಕಗಳ 
ಆಸೆಗಾಗಿಯೂ ಗುರು-ಹಿರಿಯ-ಬಂಧು-ಭಾಂಧವ-ಸ೦ಒಂಧಿಕರ ಮೇಲೆ ನಾನು 
ಶಸ್ತ್ತ್ರವನ್ನೆ ತಲಾರೆ ' ಎ೦ದು ಅರ್ಜುನನು ನುಡಿಯುವಾಗ * ಇವನಲ್ಲಿ ಸ್ವಜನ 
ಪ್ರೇಮವು, ಪ್ರಾಣಿದಯೆಯು ಎಷ್ಟ್ಟು ಸಾತ್ರಿಕವಾಗಿದೆ, ಎ೦ತಹೆ ನೀಃಸ್ವಾರ್ಧ 
ಬ.ದ್ಧಿಯಿ೦ದ ಪ್ರೇರಿತವಾಗಿದೆ ! ' ಎಂದು ತಲೆದೂಗುವಂತಿದೆ. " ಇವರು ನಮ್ಮ 
ವರು, ನಮ್ಮ ಕುಲದವರು , ಇವರನ್ನು ಕೊಂದರೆ ನಮ್ಮ ಕುಲವನ್ನೆ ಕಡಿದು 
ಕೊಂಡಂತೆ ಕುಲನಾಶದಿಂದ ( ಪರಂಪರೆ ತಡೆದು ) ಧರ್ಮವು ನಷ್ಟವಾಗು 
ವ್ರದು ; ಅಧರ್ಮದ ಆಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀಯರು ಅನ್ಲವರ್ಣದವರೊಡನೆ ಬೆರೆಯುವರು , 
ಒಮ್ಮೆ ಹೀಗೆ ವರ್ಣಸಂಕರವಾಯಿತೆಂದರೆ ಜಾತಿಧರ್ಮ-ಕ.ಲಧವರ್ಮಗಳು ಅಳಿದು 
ವಂಶ-ವ೦ಶಜರು ನಿರಂತರ ನರಕದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯ. ವರು ' ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಕುಲಾ 
ಭಿಮಾನ, ಸವತಾಜಹಿತಬುದ್ದಿ ಎಷ್ಟು _ ನಿರ್ಮಲ ಮತ್ತು ವಿಶಾಲವಾಗಿವೆ ಎಂದು 
ಉದ್ಗಾರ ತೆಗೆಯುವಂತಿದೆ.. ಆದರೂ ಕೃಷ್ಣನು-ತಲೆದೂಗುವುದಂತೂ ದೂರದ 
ಲ್ಲಯೆ ಉಳಿಯಲಿ--ಈ ವಿಚಾರ, ಈ ವೃತ್ತಿ ಇವು ' ಅನಾರ್ಯಜುಷ್ಟೃ ಅಸ್ಪರ್ಗ್ಗ, 
ಅಕೀರ್ತಿಕರ' (೨ ೨) ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ! ಯಾಕೆ ? ಅರ್ಜುನನು ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಕೇಳುವಾಗ ಅವನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಎ೦ತಹವಿದ್ದಿತೆಂಬುದು ತೃಷ್ಣನಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗಿದೆ. 
ಶ೦ಕರಾಜಚಾರ್ಯರು ಹೇಳುವ ಷ೦ಂಢನ ಸಂನ್ಯಾ ಸಬುದ್ದಿಯಂತೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಜನ 
ರಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ಬಂದಿದೆ, ಅಹಿಂಸಾವೃತ್ತಿ ತೋರಿದೆ. ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಮನಸ್ಸು ಮೊದಲು ನಿರ್ದಷ್ಟವಿರಬೇಕು ; ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸು ಆ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿರಲಿಲ್ಲ, ಮೊದಲು ಹೆದರಿಕೆ, ಆ ಮೇಲೆ ಅಕಾಲದಲ್ಲಿ " ಸ್ವಜನ 'ರೆಂಬ ಜ್ಞ್ಯಾನ, 
ಹೀಗೆ ಅವನ ವಿಚಾರಸರಣಿಯು ಅಸ೦ಬದ್ದವಾಗಿಯೆ ನಡೆದಿದೆ. ಅಸಂಬದ್ಧತೆ ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ " ಪ್ರಣಶ್ಯ೦ತಿ ಕುಲಧರ್ಮಾಃ ಸನಾತನಾಃ ' ( ೧-೪೦) ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿ 


ಜಿಜಾಸೆ ೧ಷ 
ಇದ್ದ? 


ದ್ವನೆ? ತಾನು ಕತ್ರಿಯನು, ಯುದ್ಧವನ್ನು ( ಅದೂ ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು 
ಅವ್ಯಾಯದ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ) ಹೂಡುವುದು-- ಆಡುವುದು ತನ್ನ ಕುುಲಧಮರ್ಮ , 
ಒಂದೆಡೆ ಯುದ್ದವನ್ನಾ ಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದರೆ, ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ ಯುದ್ಧ ದನ್ನಾ ಡಿದರೆ ಕುಲ 
ಧರ್ಪ ಭಾಗಪ್ಪ 1 ಎನು ತ್ತಾನೆ! ಒಟ್ಟಾರೆ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡ.ವ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳೆಲ್ಲ ಬುದ್ಧಿ ಕಾಲುಷ್ಟೈ ದಿಂದ ಉಪಸ್ಸಿತವಾಗಿವೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಚ ಮನಃಸ್ಸಿ ತಿಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿ ಬೇಕಾ 
ದರೆ,ಎರಡನೆಯ ಅದ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅಜುುನನು ಅದೇ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಮತ್ತೊ ಮೆ ಶಲೆ 
ವುದರ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕಾಣಜೀಕಾದರೆ ಈ ಗ. ವನೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಕಾಲುಷ್ಟೆ 
ವನ ನ್ನೂ ಅದರ ಸ ರೂಪವನ್ನೂ ಅದರ ಸಾಮಂ೦ಜಸ್ಥವನ್ರೂ ನಾವು ಸೂಕ ವಾಗಿ, 
ತಿಳಿದುತೊಳ್ಳಬೇಕ. ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೆ ಆಗಲ್ಕ ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲಿಯೆ ಆಗಲಿ 
ಈ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಫ್ಲಿಯ ಅರ್ಜುನನ೦ತಹ ಎಷ್ಟೋ ಜ್ಞನಿಗಳು ಕ೦ಡು ಬರುವರು. 
ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಒಂದು ವಿಚಾರದ ಗತಿ ಇನ್ನೊಂದು , ತಪ್ಪಿ ದ ವಿಚಾರಸ ರಣಿಗೆ ಒಪ್ಪು 
ಕೊಡುವ ಹವಣಿಕೆ , ಸ್ಪಾರ್ಧವನ್ನು ನಿಃಸ್ವಾ ಚ! ತೋರಿಸುವ ಹ೦ಜಲ, 
ಕೃತಿ ಕಿರಿದು, ಮಾತು ಆ. ( ಪ್ರಜ್ವ್ಞ್ವಾವಾದ ) , ಮೈಮೇಲೆ ಶಾಟಿ, ಕೈಯಲ್ಲಿ 
ಚಃ ಬಾಯಿಯಿಂದ ಸಂನ್ಣಾಸೇಜ್ಚೆ, ಹೊಟ್ಟೆಯಿ೦ದ ಸುಗ್ರಾಸೇಜ್ಜೆ, ಧೈರ್ಯ 
ಎಲ್ಲದುದಕ್ಕೆ ಕೃ ಮಾಖುದ್ದಿ ಎಂದುಕೊಂಡು, ವ್ಹಕ್ತಿತ್ತವಿಲ್ಲದುದಕ್ಕೆ ವಿನಮ್ರತೆ 
ಎ೦ದು ಕೊ೦ಡು, ಕೈಲಾಗದುದೆಲ್ಲ ಪಾಪವೆಂಬ ಸಮಾಧಾನ ಹಚ್ಚಿ ಕೊ೦ಡು, ಜನರಲ್ಲಿ 
ಬುದಿ _ಜೀದವನ ವ್ರ ಹುಟ್ಟಿ ಸಟೆ _ನಿಗಳೂ, ನಾಯಕರೂ ಇ೦ದಿನ ಸ ವರಾಜದಲ್ಲೂ 
ಸಾಕಷ್ಟ ದ್ಹಾರೆ. ಆನರೆ ಜಾಕ್‌ ಹೀಗೆ ಸ್ವಾರ್ಧಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ವಿಚಾರಗೆ ೀಡಿಗಳಾಗಿ 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಫ್ರುರಾಣದಂತೆ ಪ್ರಜ್ಞ್ಞಾವಾದ (ಬರಿಯ ಬಾಯ್ಮ್ಮಾತು) ಗಳನ್ನು ನಡೆ 
ಸುಂವರೊ ಅವರು--ಸ್ಪತಃ ಅಜರ್ಬನರಿರಲಿ, ಅರ್ಜನೆಯಿಂ೦ದ ಕೊಬ್ಬಿದವರಿರಲಿ-- 
ಅನಾರ್ಯರು, ಸ್ತರ್ಗಕ್ಕೆ ಅನರ್ಹರು, ಕೀರ್ತಿಗೆ ಅಪಾತ್ರರು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಅದಕಾಗಿಯೂ ಅಜ ೨೯ನನ ಬುದ್ದಿ ಕಾಲುಷ್ಯ ದೆ ಮನಃಸ್ವಿತಿಯನ್ನು 
ಒಳಹೊಕ್ಕು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಅ ಮೇಲೆ ವೊದಲನೆ ಯ ಆಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ 
ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಜ್ಞಾ ವಾದವು ( ಉದ್ದುದ್ದ ಮಾತಗಳು) ಹೇಗೆ ನ೦ಬಲು ಅನರ್ಹ, 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಅಯೋಗ್ಯೆ ಎಂಜುದು ಸುಲಭವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿಯುವುದು. 

೧. ಮೊದಲು ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಲಾಯದಲ್ಲಿಯ ೨೮-೩೧ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಣ್ಣಿಸಿದ ಸ್ಟಿತಿಯನು, ಪರಾಮರ್ಶಿಸೋಣ « ದೃಷ್ಟ್ವಾ ಇಮಂ ಸ್ವಜನಂ ಕೃಷ್ಣ 
ಯೂಯುತ್ನ್ನು ೦ ಸಮುಪಸ್ಟಿತ೦' ಎಂದು ವಿಷಾದೋಪನ್ಯಾಸದ ಪ್ರಾರಂಭವಿದೆ. 
ಆದರೆ ಒಂದೆರಡು ನಿವಿಷ ಗಳ ಮುಂಚಿತ ( ೨೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ) ಇದೇ ಜನ 
ಸಮೂಹದ ಸಲುವಾಗಿ ಅರ್ಜನನು ಯಾವ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಿದ್ದಾನೆ ? 
" ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರ ಸ್ಯ ದುರ್ಬುದ್ಧೇ8 ಯುದ್ಧೇ ನ್ರಿಯಂಚಿಕೀರ್ಷವಃ$, ದುಬರ೯ 


೧೪ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ದಿಯ ದುರ್ಯೋಧನನ ಹಿತನನನ್ಟು ಯುದ್ದವನ್ನಾಡಿ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆನ್ನು ವವರು 
( ಯಾರು ಅವರನ್ನು ನೋಡಬಯಸುವೆ)' " ದುಒರ್ಗದ್ದಿಯ ' ಮತ್ತು ಹಿತವನ್ನು 
ಒಯಸುವವರು' ಇವೆರಡೂ ಮಹತ್ತ್ವದ ಶಬ್ದಗಳಿವೆ. ಇವೆರಡು ಶಬ್ದಗಳಿಂದ 
ಕೌರವರನ್ನೂ, ಅವರ ಪಕ್ಚಪಾತಿಗಳನ್ನೂ, ಅವರ ಸೈನಿಕರನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನು 
ಯಾವ ಭಾವನೆಯಿ೦ದ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದನೆಂಬ.ದು ಮೇಲೆಯೆ ಮೂಡಿ ಕಾಣ ವುದು. 
ದುರ್ಯೋಧನನು ತನಗೆ ಶತ್ರು, ಆದುದರಿಂದ ಅವನ ಪಕ್ನಪಾತಿಗಳೂ ಅವನ 
ಸೈನಿಕರೂ ಕೂಡ ತನಗೆ ಶತ್ರುಗಳೆ, *ಶತ್ರು'--ಎಂದ ಮತಾತ್ರಕ್ಳೆ ಸಾಕು, ಅವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದರಲ್ಲಿ ಆನಂದ, ಅದು ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಆದರೆ 
ಮರುಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು " ಸ್ನಜನ ' ಎ೦ಬ ವಿಚಾರ ಬ೦ದ ಕೂಡಲೆ ಅವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ ಎಂಬ ವಿಚಾರವೂ ಬಂದಿತು ! ಅಂತೂ " ಶತ್ರು ಎ೦ದಾಗ 
ಕೊಲ್ಲುವುದು, “ಸ್ಪಜನ' ಎಂದಾಗ ಸಂರಕ್ಷಿ ಸುವುದು. ಎಂಬ ಎರಡು ಪಾರಗಳನ್ನು 
ಮಾತ, ಅರ್ಜುನನು ಕಲಿತಂತೆ ಕಾಣುವುದು... "ಶತ್ರು' ಎ೦ಬುದರ, ಅದರಂತೆಯೆ 
"ಸ್ಮಜನ' ಎ೦೬ ದರ, ನಿಜವಾದ ಅರ್ಧವನ್ನು ಅರಿಯುವಷ್ಟು ಜ್ಞಾನವು ಆತನಿಗಿರ 
ಲಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ, ಒಬ ನೇ ಮನುಷ್ಯನು 
"ಸ್ನಜನ' ನೂ ಎಧಿಸಬಹುದು, "ಶತು)'ವೂ ಎನಿಸಬಹುದು ಎಂಬ ರಹಸ್ಸವು ಅವನಿಗೆ 
ಹೊಳೆಯಲಿಲ್ಲ; ಅ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲ ವ್ಯವಹರಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಜ್ವ್ಞಾ ನ 
ವ೦ತೂ ದೂರದಲ್ಲಿಯೆ ಉಳಿಯಲಿ. ಇದೇ ಮೇರೆಗೆ ದುರ್ಯೋಧನನು "ದುಒರ್ವ 
ದ್ವಿಯವನು ' ಎಂದ ವರಾಶ್ರಕ್ಕೆ ಅವನನ್ನೂ ಹೊಡೆಯಬೇಕೆಂದು ನಿರ್ಧಾರ 
ಅಷ್ಟೃಂಲ್ಲಿ ಅವನೂ "ಸ್ಪಜನ' ಎಂಬ ಭಾವನೆ ! ಹೀಗೆ ಸ್ಸ್ಪಣಕ್ಕ ಣಳ್ಳು ಬದಲಾಗುವ 
ವಿಚಾರಗಳಿಗಮ ಸರಿಸಿ ಕ್ಪಣಕ್ಸ ಣಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸಿದ್ದಾ೦ತಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸ 
ಬಹಂದಾದ ಅರ್ಜುನನ ಉಪನ್ಮ್ಯಾಸವನ್ನು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ, ಉಪದೆ* ಶಕ್ತ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಹೇಗೆ? ತನ್ನವರೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವರು ಪಾಪಿ 
ಗಳಲ್ಲವೆ೦ಂದಾಗಲಿ, ಅವರನ್ನು ಶಿಕ್ಚಿ ಸಬಾರದೆಂದಾಗಲಿ ಹಟತೊಟ್ಟರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ನ್ಯಾಯವೆ ಉಳಿಯಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, "ಶತ್ರು' ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಾಕ್ಸಣ, ವಿರೋದಕ 
ನೆಂದು ಭಾವಿಸಿದೊಡನೆಯೆ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ಪುಣ್ಯವಿದೆ 
ಎಂದು ಹಟತೊಟ್ಟಿರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಉಳಿಯುವುದೆಂತು” ಯಾವ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಯಾವ ಜನಾಂಗದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಹಟಗಳು ನಡೆಯುವವೊ ಆಯಾ 
ಸಮಾಜ-ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಧ-ಮದಾ೦ಧದ ಪರಸ್ವಾಪಹಾರಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಲಾಲಸೆಯಾಗಲಿ ಪರಮತಾಸಹಿಷ್ಕ್ಯು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ತವಾಗಲಿ ಹರಡಿ ಅನ್ಯಾಯ- 
ಅಭದ್ರ-ಅರಾಜಕತೆಗಳು ನೆಲೆಗೊಳು ಹಪುವು, ಅಜರುನನ ಈ ಮನೋವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, ಅನುಭವವಿಲ್ಲ, ಸತ್ಯವಿದೆ, ಸ೦ಬದ್ಧತೆ ಇಲ್ಲ. ಕೇವಲ ತನ್ನ ಜೀವನದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಇನೆಷ್ಟಿ ಬ್ಬನನ್ನು ಶತ್ರು ಎಂದಾಗಲಿ ಸ್ವಜನ ಎಂದಾಗಲಿ ಭಾವಿಸು 


ಜಿಜಾ ಸೆ ಣಿಜಿ 
ತ್‌ 


ವಂತಿದ್ದರೆ ಇಂದು ಶತು) ಇದ ವನು ನಾಳೆ ಲಂಚವನ್ನು *ೊಟ್ಟಿಲ್ಲಿ ಸ್ವಜನ ಎನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಈ ಮನೋವೃತ್ತಿಯು ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟು ವುದು, 


ಅನ್ಯಾಯ (ಅಧರ್ಮನ)ಕ್ಗೆ ಮೂಲವಾಗುವುದು.* 


೫% 


೨. "ದೃ ಷ್ಟ ಇವುಂ ಸ ಜನಂ ' ಮುಂತಾದ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಧದ ಚರ್ಜೆ 
ಯಂದ ಚ ಮನಃಸ್ಟಿತಿ ಹೇಗೆ ದುಷ ಬಮಾದುದಿತ್ತು ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾ ಯಿತು. ತನ್ನ ವು ಎಂಬ ಚ ಯಃ ಅಜುನನ ಮನಸ್ಸಿ ನಲ್ಲಿ 
ಹೇಗೆ ತತ್‌ಕ್ಹ ಣವೆ ಸೂ 1 ಹಾಗೆಯೆ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಪರಿಣಾಮವು ತತ 
ಶರೀರದ ಸೀಲೆ ತತ್‌ಕೃಣವೆ ಕಂಡುಕೊಂಡಿತು ಮನಸಿನಂತಹ ಚಂಜಲ 
ಪದಾರ್ಥವು ಮತ್ತೊ ೦ದಿರಲಿಕ್ಕಿ ಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವ ವಾಡಿಕೆ ಇದೆ, ಆದರೆ ಆ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಕೂಡ ಎಷ್ಟೋ" ಸಲ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಘಟ ಸಬಹುದು, 
ಆದರೆ ಶರೀರವನ್ನು ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಈ ೊಳ್ಳು ಹಪುದು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇ ಶಕ್ಕ್‌ 
ವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹ ಸಸತ[ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯು, ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಟಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ 
ವನು ತನ್ನ ಮನ ಸ್ಲನ್ಟು ಸುಖ-ದು8ಮಿಗಳ ವಿಕಾರಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದಂತಿರಶ ಬಹುದು, 
ರುಚಿಸುವ ಸಂಗತಿಯಿಂದ ಸಂತೋಷವಾಗಲಿ, ರ.ಚಿನದ ಸಂಗತಿಯಿಂದ ಶೋಕ 
ವಾಗಲಿ ಅ೦ತಹ ಮನಸಿಗೆ ಆಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಆದರೆ ಶರೀರದ ಮೋಲಿನ ಪರಿಣಾಮ 

ವನ್ನು ಮಾಕ್ರ ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಇಲ್ಲವೆ ಪಲ್ಪಬಿಸಲು ಯಾವನಿಗೂ ಶಕ್ಕವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. 
ಟ್‌ ದೃಷ್ಟಾ೦ತದಿ೦ದ ನಮ್ಮ ಆಶಯವನ್ನು ವಿಶದಗೊಳಿಸಬಹುದು. ಯಾರಾ 
ದರೂ ಜತ ಸ2 ಖಡ್ಗದಿಂದ ನನ್ನ ನನ್ದಿ ಇರಿದರೆಂದು ತಿಳಿಯುವಾ. ನಾನು 
ಸಾಮಾನ್ಯಮನುಷ್ಯನಾದರೆ ಹಲ್ಲುಬುವನು, ಹೆದರಿಕೆಯ ಆಘಾತದಿಂದ ಮೂಜ್ಟ್ಜೆ ರ 
ತಾಳುವೆನ್ನು ನೋವಿನ ಬಾಧಂಯಿ೦ದ ವ್ರಳಯ ಕಾಲದ ದಿಗ್ಗಜಗಳಂತೆ ಓಡಾಡು 


*೫ ಈಗ ನುವು ಹೇಳುವ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಮುಂದೆ ಕೂಲಂಕಷ 
ವಾಗಿಯೂ ಏವರವಾಗಿಯೂ ಚರ್ಚಿಸುವರಿದ್ದೇವೆ. ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ಸಮಸ್ಯೆ ಯನ್ನು ಆರಿತು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಕೇವಲ ಪ್ರಸ್ತಾವನಾರೂಪ ಪದಲ್ಲಿದ್ದ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾ ಚಂಡ ಎ೪1 ಲವು 
ಅಂತರಂಗದ ಧೋರಣೆಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ವಿಶದಪಡಿಸುತ್ತ ಲಿದ್ದೇವೆ ಜಾ ಈ ಸಂದರ್ಭ ದಲ್ಲಿ 
ಕೆಳಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಆರವಿ೦ಂದ ಘೋಷರ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ ದಲ್ಲಿಡುವಂತಿದೆ 
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ದ ಗೀತಾಗಾ೦ಂಭೀಯರ್ತಿ 


ವೆನ್ನವುಂತಾಗಿ, ಒಂದು ವೇಳೆ ನಾನು ಸಂಯವೀಯಾಗಿದ್ದರೆ ನೋವನ್ನು 
ಪಡೆಯದೆ, ಬಾಧೆಯನ್ನು ತೋರಿಸದೆ. ಶಾ೦ಶಸಾಗರನಾಗಿ ಏನೂ ಆಗಿಲ್ಲ 
ವೆ೦ಬಂತೆಯೆ ವ್ಯವಹರಿಸಬಹುದು. ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲಾಗುವ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು 
ಈ ರೀತಿ ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಇಲ್ಲವೆ ಪಲ್ಲಟಿಸಲು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಇನ್ನು ಶರೀರದ ಮೇಲಾಗ. ವ 
ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ನೋಡುವಾ. ತೀಕ್ಸ್ಣಥಾರೆಯಿ೦ದ ಇರಿಯುವ್ರದೊಂದೆ ತಡ 
ಮವ್ಟಗೆ ಗಾಯವಾಗುವುದು, ರಕ್ತವು ಚಿರು ವುದು ಈ ಪರಿಣಾಮವು ಸ್ಪಾವತಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮೇಲಷೆ, ಆಗುವುದು, ಸ೦ಮವಿಯ ಮೈ್ಛೈಯಲಳ್ಲಿ ಗಾಯ ಸ ಸತತಕ್ತಲು. 
ದಿಲ್ಲ, ರಕ್ತವು ಚಿಮ್ಮು ವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ 3 ಸಾವನಾನ್ಯ ಶರೀರದ ಗ.ಣ- 
ಜೋಷಗಳು ಚಯ ಶರೀರಕ್ಕೂ ಅನ್ನಯಿಸುವವು » ಇಬ್ಬರ ಶರೀರಗಳಿಗೂ 
ಪೋಷಣೆ ಬೇಕಾದರೆ ಅನ್ನವು ಬೇಳೇ ಬೇಕು, ಅಬ್ಬರ ತರೀರಗಳೂ ನಿಸರ್ಗನಿಯ ಮ 
ಗಳಿಂದಲೆ ಹುಟ್ಟಿ, ಬೆಳೆದು, ಅಳಿಯ. ವವು. ಶರೀರವು ಜಡಪದಾರ್ಧವೆಸಬಹುದು 
ಮನಸ್ಸಿನೊಡನ ಹೋಲಿಸಿದಾಗ ನಶ್ನರವೆನಿಸಬಹುದು, ಆದರೂ ಮುನಸ್ಸನು 

ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಹೇಗೆ ಸಂಸ ಸತವನ್ನಾಗಿ. ಮಾಡಲು ಬರುವುದೊ ಹಾಗೆ ಶರೀರವನ್ನು. 
ಬ ಭಃ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಇ.ನ್ನೂ ವ್ಲೆವಹಾರದ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಚಾಸಾಸಡ ಬ. ಮಂಪ್ಚಿನಲ್ಲೂ ದಾಗ ನಿಗೆ ಸಿ _ರತೆ ಇರಒಹುದು, ಉತ್ಸಾಹ 
ಇರಬಹುದು ; ಆದರೆ ವಯಸ್ಸಾದಂತೆ ಶರೀರದ ಶಕ್ರ ಯು *ಕುಗೆ ಲೇಬೇಕು, ಕಿಲ 
ಕಡೆ ಸಡಿಲಾಗಲೇಬೇಕು. ಅನುಭವವು ಹೆಚ್ಚಾದಂತೆ ಮನಸ್ಸು ದೊಡ್ಡದಾಗ 
ಬಹುದು ಇ.ಲ್ಲವೆ ಸಣ್ಣದಾಗಿಂಯು ಲ] ಆದರೆ ವಯಸು ಸ ಹೆಚ್ಚಾದಂತೆ 
ಶರೀರವು ಸಮೆದು ಸಣ್ಣ್ಣ್ಯಾಗಲೇಬೇಕು. ವುನಸ್ಫು ಸಾಮಾಜಿಕ ವೃ ತ್ರಿಯದಿದೆ, 
ಶರೀರವು ಸ್ವಾಭಾವಿಕವೃತ್ತಿಯದಿದೆ. ಸುತ್ತ ಡಕ ಲಿನ ಸಮಾಜವನ್ರ ನುಸರಿಸಿ 
ಮನಸು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಚ ಸರಾ ಆದರೆ ಶರೀರವು ಸುತ್ಮಲಿನ 
ಸೃಷ್ಟಿಗಿ೦ಶ ನಿಜದ್ಮ ನಿತ್ಯದ ವೃತ್ತಿ ಯನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸ.ವ್ರದು ಅದಕಾಗ”ಯ 
ಅಜರುನನ ಮನಸಿಗೆ ಮೊದಲು ಶತ್ರು "ಗಳೆಂದು ಕಂಡವರು ಮರ.ಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ಪಜನರೆಂದು ತೋರಿದರು. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಶರೀರದ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ 1 
ಪರಿಣಾಮವಾಯಿತು. ಅದನ್ನು ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ರಾಗ ॥ ಹೀಗೆ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ 


ಸೀದಂತಿ ಮಮ ಗಾತ್ರಾಣೆ ಮಂಖಂ ಚ ಪರಿಶುಸ್ಯತಿ 
ವೇಹಥುಶ್ಚ ಶರೀರೇ ಮೇ ರೋಮ ಹರ್ಪ್ಷಶ್ಚ ಜಾಯತೇ ॥ 
ಗಾಂಡೀವಂ ಸ ಕ್ರಂಸತೇ ಹಸ್ತಾ ಶ್ರೃಕ್‌ ಚ್ಕೆವ ಪರಿದಹ್ಯತೇ 
ನಚ ಶಕ್ನೋಮ್ಯವಸ್ಥ್ಹಾ ತುಂ. || 
" ನನ್ನ ಅವಯುವಗಳಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿ ಕುಗ್ಗಿದಂತಾಗುತ್ತಲಿದೆ, ನನ್ನ ನಾಲಗೆ ಒಣಗಿ 


ದ೦ತಾಗಿದೆ, ಮ್ಫ್ಪೈಯಫ್ಲಿ ಕೂದಲು ನೆಟ್ಟಿ ಗಾಗಿ ನಡುಗುತ[ಲಿದೆ, ಧನುಸಟ್ಸ 


ಜಿಜ್ನಾಸ ೧೩೭ 
ಬಿದ್ರಾ 


ಶ್ರಂಿ೦ದ ಜಾರುತ್ತಲಿದೆ, ಶರೀರವು ಉರಿ ಮುತ್ತಳಿದೆ, ಕಾಲ್ಗಳ ಮೇಲೆ 
ನಿಲ್ಲಲಾರೆ, '.. [೧ ೨೯-೩೦] 


ಮೇಲೆ ಬಣ್ಣಿಸಿದ ಲಸ್ಚ್ಮಣಗಳೆಲ್ಲ ಯಾವ ವಿಕಾರಸಕ್ಕೈೆ ಅನ್ವಯಿಸ.ವುವು 
ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕೃಪ ಎ೦ದರೆ ದಯೆ ಮೂಡಿತು ಎಂದು ಕೇಳುವವರು ಇದು 
ದಯಾದ್ರ ವಿಕಾರದ ಲಕ ಣವೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಡ ಬು ಸಿದ್ದರಿರುವರೊ? ಇಲ್ಲವೆ 
ಈ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳು ಸ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಭ ಭಂಗವಿಕಾರದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಒರುವುವೆ೦ಂದು ನಮ್ಮಂತೆ 
ಒಪ್ಪಿಕೂಳ್ಳುವರೊ ? ಇದಿಷ್ಟೆ ಲಕ್ಷ್ಮಣದಿ೦ದ ನಿರ್ಣಯವನ್ಟು ಸೊಡ.ವಂತಿದ್ದರೆ 
ನಾವು (ಭಯವಿಕಾರವ ಇದು ' ಎಂದು ನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಶರೀರವು 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವೃತ್ತಿ ಯದಿದ್ಕೆ ಎಂದರೆ ಅದು ಸುತ್ಯಲಿನ ಸ ಬಜ್ಜಿ ಗಿಂತ ನಿಜದ, ನಿತ್ಯದ 
ತ್ರಿಯ ನೈ ಅವಲ೦ಬಿ ಸುವುದು ಎ೦ದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ ಸ ಆ ವತಾತನ್ನು 
ಅಕ್ಷ ದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೂಂದವರಿಗೆ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕ೦ಡು ಬರುವ ಲಕ್ಷ್ಚ ಣಗಳು ಛಯಂ 
ದಿಂದಲೂ ತೋರಒಹುದು, ಸಂತೆ ತಕರ ತೋರಒಹುದು, ಆಶ್ಚರ್ಯ 
ದಿಂದಲೂ ತೋರಜಒಹುದು ಇಲ್ಲವ ಮತ್ತಾವ ಕಾ-ಣದಿಂದಾದರೂ ತೋರ 
ಬಹುದು ಎಂದು ನಾನ್ರ ಹೇಳುವುದು ಅ ಅಸಮುಂ೦ಜಸವೆನಿಸಲಿಹ್ತಿಲ್ಲ ಭಯ-ಹರ್ಷ-- 
ಆಶ್ಚರ್ಯ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಬೇರ ಬೇರೆ ಪರಿಣಾವಗಳಾಗ 
ಒಹುದು-ಇಆದರೆ ಶರೀರದ ಮೋಲೆ ಒಂದೇ ತರದ ಪರಿಣಾವ. ವ್ರ ಕ೦ಡಂಒರುವುದು. 
ಆನ೦ದದಿ೦ಂದಲೂ ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ನೀರು ತುಂಬುವುದ., ಮ್ಬೈ ಪುಳಕಿತವಾಗಿ ನಡುಗು 
ಸಾ) ೫! ಸಹಿಸು ಇ ಹಾಗೆಯೆ ಆಗುವುದು. ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಪಾ.ಪವಾದ 
ಯಾವ್ರದೆ ಭಾವನೆ ಇರಲಿ ಶರೀರದ ಮೇಲೆ ಆದೇ ಪರಿಣಾಮವು, ಒಂದೇ ಶೆರದ 
ಪರಿಸಾಮವು ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಜು ತಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆಜರ್ವಿನನು ಹದರಿದನೆಂದೇ 
ನಾವು ಹಟಿ ತೊಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಇ.್ಲಿಯ ವರೆಗೆ “ಪದರಿರಲಾರದ ಅಜುು೯ನನಮು 
ಹೆದರಿರಲೇಬೇಕೆಂದು ಮು೦ದಿನ ತ್ಲೋಶಕಾರ್ಥದಿ೦ದ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ, ಹೇಳಲು 
ಸಯ.ಎಕ್ಕಿಕವನಿ ರುವುದು, ಶಕ್ತವಾಗುವುದು ಆ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥವು ಹೀಗ 


ನಿಮಿತ್ತಾನಿ ಚ ಹಶಠೃಿ ಎಂ ವಿದರೀತಾಣ ಕೇಶವ 


ಟು 


ಕಿ 


. ಕೇಶವನ ಅಶುಭಸೂಚಕ ಶಕುನಗಳು ಕಾಣುತ್ಮಲಿವೆ!' 
ಹದರಿಕಯ ಅನೇಕ ಲಕ ಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಕ್ನುಪಾ ಯವ ತೋಜದಿರುವುದೊ೦ದು 
ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ್ಮ ಣವಿದೆ. ಕೃಯಲ್ಲ ದೀಪ-ಬಡಿಗೆಗಳಿದ್ದರೆ ಹಾವಿನ ಹೆದರಿಕ ಇಲ್ಲ, 
ಬ್ರಹ್ಮಗಂಟಿನಯಬ್ಟೊ ೀಪವೀತವಿದ್ದರ ಬ್ರಹ್ಮರಾಕ್ಚಸನ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, ಮುನೆಯಲ್ಲಿ 
ಗ೦ಡಸರಿದ್ದರ ( ಅವರು, ಕ೦ಭ ನಕರ್ಣನಂತೆ ವ.ಲಗುವವರಿದ್ದರೂ ಚಿಂತೆ ಇಲ್ಲ) 
ಳ್ಳ ರ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹ :ಣೆಗಳಿಂದ ನಿ ವ)ತ್ಯುಪಾಯ 
ವಿದಯೊ ಅಲ್ಲ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯ ಒಮ್ಮೆ 
ತಾ ಶಲ 


೧೮ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಎದುರು ನಿಂತುದಕ್ಕೆ (ವಿನೋದಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಹೆಂಡತಿಯೆ ಒಂದು ನಿಂತಿರಲಿ) 
ನಾವು ಹೆದರುವೆವು. ಈ ವಿಚಾರಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ "ಅತುಭಸೂಜಚಕ ಶಕುನ 
ಗಳು' ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದ್ದನೆಂದು. ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ ಹೇಳ 
ಬಹುದು ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ಈ ಅಶುಭಶಕುನಗಳಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯವೆ ಇಲ್ಲ (ಪ್ರಾಯ 
ಶ್ಲಿತ್ತ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಂತಿಯು ಪ ತ್ಯುಪಾಯವಾಗಲಾರದು ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಮದಲ್ಲಿಡ 
ಬೇಕು; ಅನಿಷ್ಟವು ಘಟಿಸದಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯ, ಘಟಿಸಿದ ಅನಿಷ್ಟ 
ವನ್ನು ಇಷ್ಟವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆನ್ನು ವುದು ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ ಲ್ಲವೆ 
ಶಾಂತಿ) ಎಡಗಣ್ಣು ಹಾರುವುದು ಗಂಡಸನಿಗೆ ಅಶುಭಜಿಹ್ನ , ಆದರೆ ವಡೆಗಣನ್ನು 
ಹಾರದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದ ಗ೦ಡಸು ಯಾವನೂ ಇಲ್ಲ, ಬೆಕು 
ಅಡ್ಡ ಹಾಯ್ದರ ಅಶುಭ, ನಮ್ಮ ಮನೆಯ ಬೆಕ್ತುನ್ನು ನಾವು ಹೊರಗೆ ಹೋಗು 
ವಾಗ ಕಟ್ಟಿ ಬಹುದು, ನೆರೆಮನೆಯ ಇಲ್ಲವೆ ಮನೆಯೆ ಇಲ್ಲದ ಬೆಕ್ಕುಗಳು ಅಡ್ಡ 
ಹಾಯದಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಯಾರಿಗೆ ಶಕ್ಕ? ಅದರಂತೆಯೆ ಸಾವತಾನ್ಸವಾಗಿ 
ಅಶುಭಶಶುನಗಳೆಂಬವೆಲ್ಲವು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ವಿತೀರಿದ ಸಂಗತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಶಕ್ತಿಗಳಾ 
ಗಿವೆ. ಇವುಗಳಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯುಪಾಖುವಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದನೆಂಬುದು 
ಸಿದ್ದ. 

ಹೆದರಿದಕಿಂತಲೂ ಈ 8*ನಿಮಿತ್ತ'ಗೆಳನ್ಮು ಕಂಡುದು ಅಜರುನನ ಬುದ್ದಿ-- 
ಕಾಲುಷ್ಯದ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ಒ೦ದು-ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸದ೦ತಹ 
ಸೃಷ್ಟಿ-ಸ೦ನಿವೇಶಗೆಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನ ವ್ಹವಹಾರಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಸಲು ಯತ್ತಿ ಸು 
ವುದು; ಇನ್ನೊ೦ದು, ಕೆಲವು ಸಂಗತಿಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಶುಭಕರ, *ಲವು 
ಸಂಗತಿಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಅಶುಭಕರ ಎಂದು ನಂಬುವುದು. ಮೊದಲನೆಯದ 
ರಿಂದ ಜಗೆತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಭಾವವೆ ಇ.ಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು, ಹಾಗಾಗಿ 
ಅವ್ವವಸ್ಥೆಯೆ ಜಗತ್ತಿನ ನೀತಿಯಾಗುವುದು, ಅದರಂತೆ, ಎರಡನೆಯದರಿಂದ ದೇಶ- 
ಕಾಲ-ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮಹತ್ವದ ಘಟಕಗಳನ್ನೆ ಆಲಕ್ಷಿ ಸಿ 
ದಂತಾಗುವುದು. ಇವೆರಡೂ ವಿಚಾರಗಳು ಅಧವಾ ವಿಚಾರಾಭಾನಗಳು ಅಜರ್ಬನನ 
ತಲೆ ತುಂಬಿರುವಾಗ ಅಂತಕ ಮನಃಸ್ಹಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವನಾಡುವ ಮರಾತುಗಳಿಗೆ 
ಮಹತ್ತವಾದರೂ ಹೇಗೆ ಬಂದೀತು ?* 

೬ 


೩. ಮೊದಲು "ಸ್ವಜನ' ಎಂದು, ಆ ಮೇಲೆ ಅಶುಭಶಕುನಗಳೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಸನ್ಸಿ ಯಾವ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಉದ್ದಿಗ್ನ ವಾಗಿತ್ತೆ೦ಬುದರ, ಆ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಅವನಾಡುವ ವಶಾತುಗಳು ಬಾಯಿಯಿಂದಲ್ಲದೆ ಹೃದಯದಿಂದ ಇಲ್ಲವ 


ಹಾ 


*ಹಿ೦ದಿನ ಬಪ್ಪಣೆಯಂ ಈ ಚರ್ಜೆಗೂ ಅನ್ನಯಿಸುವುದು, 


ಜಿಜಾಸೆ ೧೯ 
ಉಗಿ 


ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾಗುವುದು ಶಕ್ಕವಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂಬುದರ ಚರ್ಚೆ ಇದು 
ವರೆಗಾಯಿತು. ಈ ಸಮ್ಮ ಚರ್ಜೆಯನ್ನು ಅನೇಕ ವಾಜಕರಂತೆ ಅರ್ಜುನನೂ 
ಒಪ್ಪಲು ಸಿದ್ದವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಬುದ್ದಿ ಇದೆ, 
ಅದಕಾಗಿ ಜತ ವಿಕ್ಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಯೋಗ್ಧ್ಯತೆಯವನು ಎಂದು 
ಹೇಳುವಾಗ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಇಂದಿನ ವಿಜ್ವ್ಞಾನಶಾಸ್ತ್ರವು ವರಾನವನ ಸ೦ಸ್ಥಿತಿ-ಸ೦ರಕ್ಸೆ ಗಳ೦ತೆ ಸಂಹಾರಕ್ಟೂ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವುದೊ ಅದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ಬುದ್ದಿಯೂ 
ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿಯಂತೆ ವಿನಾಶಕ್ಟೂ ಕಾರಣವಾಗುವುದು ಎಂದು ನಿಃಸಂದೇಹ 
ವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು... ಒ೦ದು ದ್ಳೃ ತೆ ಯಿು೦ದ ಒಂದ್ದಿ ಎಂಬ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಪ 
ಯೋಗಿಸುವ ಯೋಗ್ಧೆ ತೆಯ ಚ 2211000 ಬ ಟಬ ಬ ಜ0। 
ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮೇಲಿನ ಸ್ಥಾನವಿದೆ, ಮೇಲಿನ ಮಾನವಿದೆ. ತನ್ನ 
ಬುದ್ದಿ ಗಷ್ಟೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಇನಮೊಬ್ಬ ನ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ. ಮಾತ್ರವೆ ಸ್ದಾ ನ-ವತಾನಗಳನ್ನು 
ತ 5 ತ್‌ ತರದ ಪ ವೃತ್ತಿ ಗಳು ಸಾಮಾನ್ಯ ವಾಗಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಕಂಡು 
ಒರುವುವು. ಮೊದಲನೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳ ವರು . ಸ್ತಯಂಮನ್ಯ 'ರೆಂದೂ, 
ಎರಡನೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳವರು " ಪರಚ್ಚಂದಂನುವರ್ತಿ'ಗಳಿಂದೂ ತಾಶ್ಲೂರ್ತಿಕ 
ವಾಗಿ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನಿ ಟ್ಟುಕೊಳ್ಳೋಣ ಇವೆರಡೂ ವಿಧಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲಸಗಾರಿಕ 
ಯನ್ನೂ ಕಲಸಗೇಡಿತನವನ್ನೂ ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. ತನ್ನ ಬ.ದ್ದಿಯಲ್ಲಷ್ಟೆ 
ವಿಶ್ವಾ ನವನ್ನಿ ಟ್ಟು, ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಮುಂದಾಗಿ, ಬಂದ ಎಡರುಗಳನ್ನು ಕಾಲ್ಕೆಳಗೆ 
ಮಟ್ಟಿ ಬೆತಿಯುತ್ತ, ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತ ತನ್ನನ್ನೂ ತನ್ನ ಸ೦ಗಡಿಗರನ್ನೂ ಸಮಾಜ 
ವಸ್ಸು ದೇಶವನ್ನೂ ಜನತೆ ಸನ್ನೂ ಪ್ರಗತಿಯ ಕಛಸಕ್ಕೆತ್ತು ವವನು ಮಹಾತ್ಮ 
ನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಒಹ.ದು, ಅದರಂತೆಯೆ 'ತನ್ನ ಒಂದ್ಹಿಯಲ್ಲಷ್ಟೆ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಬ 
ಬ ಜಾ ಸ್ಪಾರ್ಧಿಯಾಗಿ, ಸಂಕ. ಚತದ ಷ್ಟಿಯವನಾಗಿ, ಸಂದೇಹವೃ 
ಯವನಾಗಿ, ವಂದಿಯ ಮುರಿದ ಬೆನ್ನೆಲಬುಗಳ ನಿಚ್ಚಣಿಕೆಯಿಂದ ೩... 
ವವನಾಗಿ, ದ್ವೇಷ-ಮತ್ಸರಾದಿಗಳ ತವರ್ಮನೆಯಾಗಿ, ಅನ್ಯರನು ಸ ತುಳಿದೇರಿದಂತೆ 
ತಾನು ಕಳಚುವ ಭಯವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ, ನಗೂ ಜಿ ೨0ಎ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ 
ದೇಶಕ್ಕೂ ಜನತೆಗೂ ಹಿಡುಗಿನಂತೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ಸದ ಸೈತಾನನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬಹುದು. ಇದು " ಸ್ತಯೆಂಮನ್ನು 'ರ ಚರಿತ್ರೆ. ಇನ್ಟು * ಪರಚ ಓ೦ದಾನುವರ್ತಿ ' 
ಗಳಲ್ಲೂ ಸ್ನಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೂ ಸಂಘಟನೆಯಿ೦ದ, ಶಿಸ್ತಿನಿ೦ದ, 
ಶ್ಪ್ರ ದ್ದ ಯ.೦ದ 73 ಬಜ! ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದು 
ಕೂಂಡುದಕೆ ಶ್ರಿ ಶವಪ್ರಾಯರಾಗಿ ಅನ್ಯರಿಗೆಯೆ ಬುದ್ದಿ ಇದೆ, ಅನ್ಭರು ಹೇಳಿದ್ದೆ ನಿಜ, 
ತನ್ನ ಕಿ೦ತ ಮೊದಲಿನವರು--ವೋಲಿನವರು ಹೇಳಿದ್ದೆ ನಿಜ, ಅವರಿಗೆಯೆ ಒದ್ದಿ 
ಇದೆ ಎ೦ಬ ಹಳಸಿದ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ಕೊಳೆತು, ಕಾಲ-ದೇಶ-ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗಳಿಗೆ 
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ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳದ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲದುದಕ್ಕೆ ಕಮರಿ, ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾ ಸ ಎಪಿದಲ್ಲಿ ಅನಾ 
ರೋಗ್ಯಕರವಾದ ದುರ್ವಾಸನೆಯನ್ನು ಹರಡುವ ಕೆಲಸ ಹ ಆಗಬಹುದು. 
ಅಂತೂ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು. ಬುದ್ಧಿ ಯೊಂದನ್ನೇ ತನ್ನ ಬುದ್ದಿಯನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದಲ್ಲಿ 
ವಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಕಟ್ಟಿ ಟ್ಟುದು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. 
ಮಾನವನಿಗೆ ಬುದ್ದಿ ಕ್‌ ಶಈೂಸಿನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕತ್ತರಿಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ೦ತೆ 
ಎ೦ಬ ವಿಚಾರದಿಂದಲೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲ್ಲೂ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಆ ಬುದ್ಧಿಗೆ. ಸತ್ತಾ ವ 
ಅನೇಕ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನು ಕೆಲವು ಮಹಾತ್ಮರು ಶಲ್ಪಿಸಿಕೊ೦ಡಿದ್ದಾರೆ. ದೇವ ಮತ್ತು 
ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಎರಡು ಶಕ್ತಿಗಳು ಪ್ರರಾಣ ( 81೧೩೩೫೪೮) ಸವರಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ದೇವನೆಂಬ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಹೇಗೆ ಒಂದು ನಿಶ್ಚಿತಸ್ತರೂಪವನ್ನ್ನು 
ಕೊಡಲು ಶಕ್ಕ ಮತ್ತು ಸಾಧ್ಯ್ಯಕಾರಿಯಾಗಿತೊ, ಹಾಗೆ ಧರ್ಮವೆಂಬ ಶಕ್ತಿಗೆ 
ಸೊಡುವುದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ ನ್ನು ಅನೇಕ ಸಮಾಜಗಳ ಹ ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಡಬಹುದು. ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಾದರೂ ದೇವನ ಪವು ( ಸ್ತರೂಪ 
ವೆಂದರೆ ಹೆಸರಲ್ಲ) ಮೊದಲಿನಂತೆಯೆ ಉಳಿದಿದ್ದರೂ ಲ ಚೆ ಕಾಲ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಬದಲಾದುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಧರ್ಮವೆಂದರೇನು ? ಎಂಬ ಪ್ರಶೆಗೆ 
ಒ೦ದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಬ್ಬ ಮಹಾನುಭಾವನು ಕೊಟ್ಟ ಉತ್ತರವನ್ನು ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಾಲಕ್ಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಸವತಾಜದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಮರ್ಕನು 
ಭಾವನು ಒಪ್ಪುವನೆ೦ಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ, ಒಪ್ಪಿಲ್ಲ ಎ೦ಬುದಕ್ತೆ ಹಿಂದ), 
ಬೌದ್ದ, ಜೈನ, ಶೀಖ, ವಮುಹಮ್ಮದೀಯ, ಕೈ ಸ್ತ ಮೊದಲಾದ ಧರ್ಮಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕೂಡಬಹುದು. 
ದೇವ-ಧರ್ಮಗಳಂತೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎ೦ಬುದೊಂದೂ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಮೇರೆ ಹಾಕಲು, ವ್ಯ ತ್ವ ವತಿ ಗೆಳ ಬುದ್ಧಿ ಗಳನು ತ್ಸ ಏಕರೂಪತೆಗೆ ತರಲು 
ಶಾಸ್ತ್ರ ದ ಉಪಯೋಗ ( ಇಲ್ಲವೆ ವಿನಿಯೋಗ) ಇಡೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎಂದರೆ ಅದೊಂದು 
ಬರೆದಿಟ್ನ ಗ್ರ೦ಧ ಎಂಬ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ನಾವಿಲ್ಚಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲ. 
ಯಾವುದಕ್ಕೆ, ಅಬಾಧಿತ ಸತ್ತ ತ್ವವಿದೆಯೂ ಮತ್ತು ಅಸತ (ವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು 
ನಾಶಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆಯೊ 'ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಶಾಸ್ರ್ರವೆಂಬುದು ಹೀಗಿದ್ದುದರಿ೦ದ ಅದಕ್ಕೂ ರೀ ಶಾಲ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಬದೆಲಾಯಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದಿದೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಂದು ಕಾಲದ, ಒಂದು ದೇಶದ, ಬ ಜನಾಂಗತ್ಕು. ಸತ್ಯವೆನಿಸುವುದು 
ಇನೆ. ೦ದು ಕಾಲಕ್ತೈ, ಇನ್ನೊ ೦ದು ದೇಶದಲ್ಲಿ, ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾ೦ಗಕ್ಟೆ ಸತ್ಯುವೆ 
ನಿಸದಿರಬಹ.ದು. ಸತ್ಯ-ಧರ್ಮ-ಶಾಸ್ತ್ರ ಇವು ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಎಂದು ಹೇಳು 
ಹು ಬರಿಯ ಆತೆ ಎನಿಸುವುದು, ಥೆ ನಯವೆನಿಸುವುದು, ಬಾಂಯಿಮಾತೆನಿಸುವುದು 
ಸತ್ಯು ' ಎಂಬುದೆಇಂದು ಸಾಫೆ ಕ್ಟ ಟ್ಟ ನೆ ಇದ್ದೆ " ಅಸತ್ಯ ಎಂಒ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ 
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ದಲ್ಲಿ "ಸತ್ಯ' ಎಂಬ ಶಬ್ದನ್ತೆ ಅರ್ಧವೆ ಆಗದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ * ಸತ್ಯ 'ವು 
ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ರತ ಎಂದರೆ ಅಸತ್ಯೆವೂ ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಆ ಓಿ. 
ಶಾಶ್ವತ ಎ೦ದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ನಮ್ಮ ಸಮತಾಜವನ್ನೆ ದೃಷ್ಟಾ ೦ತವಾಗಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡು ನೋಡೋಣ. ನಮಗೆ ವೇದ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯ ಇವೇ ಆಧಾರ. 
ವೇದಕಾಲದ ನಾಲ್ಕು "ರರ್ಣಾ 'ಗಳು ಇಂದು ನಾನೂರು "ಜಾತಿ'ಗಳಾಗಿವೆ. 
ಇ೦ದಿನ ವ್ಯವಹಾರ ಮತ್ತು ಜೀವನದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳ ಮೂಲಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಎಷ್ಟೊ ಆಚಾರಗಳು ಹೇಳಹೆಸರಿಲ್ಲದ೦ತಾಗಿವೆ ಇಂದಿನ ವಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿಯ ಯುಗ 
ದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ಕಿವಾದ, ಸಮಾಜವಾದ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಞವಾದ ಮೊದಲಾದ ತತ್ಮೃಗಳು 
ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲೂ ತಲೆದೋರಿ ವೇದ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ 
ಪ್ರಾಮಾಣ್ಣವನ್ನು (೩:೭0 ೦೫೬೩೬೩೬1೪6೩6955) ಒಡ್ಡುತ್ತಲಿವೆ, ತಂತ್ರ್ರತೆ (೩161೩206) 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಲಿವೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಅನೇಕ ದೇಶಗಳಂತೆ ನವನ್ನು ದೇಶದಲ್ಲೂ 
ಇ೦ದು ರಾಷ್ಟ್ರ್ರತ೦ತ್ರ (86 56೩66) ಎಂಬ ಅಧಿಕಾರದ, ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯದ, 
ಸಂಚಾಲಕತ್ತದ ಶಕ್ಕಿಯು ವ್ಯವಹಾರ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಹಿಡಿದಿದೆ. ಇಂದು ನಮ್ಮ 
ವ್ಯವಹಾರದ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯಗಳ ನಿರ್ಣಾಯಕ ಅಧಿಕಾರವು ದೇವನಿಗಿಲ್ಲ. 
ಧರ್ಮಕ್ಕಿಲ್ಲ ವೇದ-ಪುರಾಣಗಳಿಗಿಲ್ಲ--ರಾಷ್ಟ್ರತಂತ್ರಕ್ಕಾದೆ ಎಂಒಂದನ್ನು ಕಣ್ಣಾರ 
ಕ೦ಡು ದೇಹದಿಂದ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಜಾತಿ-ಪ೦ಧ ಲಿ೦ಗಗಳ ಜೇದವಿಲ್ಲದೆ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ ನ ರ್ಕಿಗೆ ಇಂತಿಷ್ಟು ವಯಸ್ಸಿ ಗೆ ಇಂತಹ ಗ್ರೆಂಧಗಳನ್ನೆ (ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ವೇದಗಳಿಲ್ಲ) ಕಲಿಸತಕ್ಟುದು, ಚರ ವರ್ಷದ ವಳಾಗುವವರೆಗೆ ಹಂಡುಗೆಯ 
ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಕೂಡದು, ಜೋರ್ಟಿಗೆ ಹೋಗುವಾಗ ತಲೆಗೆ ರುಮತಾಲ 
ನಾಗಲಿ ಮುಂಡಾಸವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸುತ _ಲೇಬೇಕು, ನ್ಯಾಯ ( ಪ್ರಣ್ಯ) ಪಃ 
ಶಾಸನಮಂ೦ಂಡಳಗಳು ತ್ತ ಪಡಿಸಿದ್ದು, ಅನ್ಯಾಯ ( ಪಾಪ) ವೆಂದರೆ ಪಿನಲ್‌ 
ಕೋಡಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದು ಕುಜ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಸ್ಟ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಶೊಂಡರ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ( ೩೭ಟ೧೦೯1೩1೩ಟ೪೮6೧೮೩5೩ ) ಎಂಬುದು ಹೇಗೆ ಕಾಲಕಾಲಸ್ತೆ ಬದಲಾಯಿ 
ಸುತ್ತಿರುವ್ರದೆ೦ಂಬುದ, ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. 
ಧರ್ಮನ-ವಂಗಲಿ ಶಾಂಸ್ಞ್ರೃವಾಗಲಿ ಬದಲಾಯಿಸುವುದೆ೦ಒ ಪತಾತನ್ಮು ಒಬ್ಬ 
ಕೊಳ್ಳೋಣ ಅದರೆ ಒದಲಾಯಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ? ದೇವನಿಗೊ ? 
ವಮ್ಮಕ್ಕಿ ಗೊ? ಸವಇಜಕ್ಕೊ ? ಇಲ್ಲವೆ ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಕಾವಾಗಿಯೆ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಸೌಂದರ್ಯದಂತೆ, ಉಾಲಾಸ- ಗುಣವಾಗಿ ಚರ ಚಚಃ ಾ ಈ ಮಾತಿನ 
ತ್‌ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ವರಾಡುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಧಕ್ವ ಗೀಶೆಯ 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಈ ಅಧಿಕಾರವು 
ಒ೦ದು ವ್ಯಕ್ತಿಗೇ ಇರುವುದಾದರೆ ಅದು ಕೃಷ್ಣನ೦ತಹ ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಇರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಅಜ್ಜುನನಂತಕಹ ವೃಕ್ಕಿಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ ಅರ್ಜುನನು ಮೂದಲನೆ ಮ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 


೨೨ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ತನ್ನ ಕೃತಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ, 
ಧರ್ಮದ ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಬಿ ಬದ್ವಾನೆ. ಅಹೋ ಬತ ಮಹತ್ಪಾಪಂ ಕರ್ತುಂ 
ವ್ಯವಸಿತಾ ವಯಂ, ನಾವು ಎಂತಹ ಪಾಪವನ್ನು ಮಾಡಲು ಉದ್ದುಕ್ತರಾಗಿರುವೆ 
ವಲ್ಪ!' (ಶ್ಲೋಕ ೪೫) ಎಂದು ಉದ್ದಾರ ತೆಗೆದಿದ್ದಾನೆ. ಯಾವುದು ಪಾಪ? 
ಸ್ಸತ್ರಿಯನಾದ ತಾನು ಯುದ್ಧವನ್ನಾಡಟವ್ರದು ಪಾಪವೆ? ಆ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಕಡಿದಾಡುವವರನ್ನು ( ಇ೦ದಿನ ಯುದ್ದಗಳಲ್ಲಿಯಂತೆ ಆಗ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹ್ರಳಭಿತವ 
ರನ್ನೂ *ೊಲ್ಲುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ) ಕೊಂದರೆ ಪಾವವೆ : ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಅದನ್ನು ಆ 
ದೃಷ್ಟಿಯ೦ದ ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ, ಅವನು ಶೋರಿಸುವ ಕಾರಣ, ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿ 
ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ; « ಯದ್ರಾಜ್ಯಸುಖಲೋಭೇನ ಹಂತುಂ ಸೃಜನಮ.ದ್ಯತಾಃ, 
(೧) ರಾಜ್ಯದ ಆಸೆಗಾಗಿ, (೨) ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಸಿದ್ಧರಾಗಿರುವೆವಲ್ಲ!' 
( ಶ್ಲೋಕ ೪೫) ಎಂದು ಎರಡು ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ 

ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ, ಹಿಂಸೆ ಪಾಪ, ಅಹಿಂಸೆಯು ಪ್ರಣ್ಣದ ಕಲಸ 
ಎ೦ಬುದೂ ಒಂದು ಧರ್ಮದ ವಚನವಿದ್ದುದರಿಂದ ಬಹುಜನರು ಅರ್ಜುನನ 
ಮಾತನ್ನು ನಂಬಬಹುದು, ಒಪ್ಪಒಹುದು. ಆದರೆ ಯಾವ ಧರ್ಮಸಂಪ್ರದಾಯ 
ದಲ್ಲ ಆ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದೆಯೊ ಅದೇ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿ ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿದ 
ಕ್ಪ್ಪತ್ರಿಯನಿಗೆ ವೀರಸ್ಪರ್ಗ ಎಂದೂ ಹೇಳಿದೆಯಲ್ಲ? ತಾನು ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲವುದು 
ಖಂಡಿತ, ತನ್ನ ೦ತಹ ಶೂರವನ್ನು ಶತ್ರುಗಳು ಕೊಲ್ಲಲು ಸಮರ್ಧರಿಲ್ಲ, ಆದುದರಿಂದ 
ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿಯುವ ಭಾಗ್ಯವು ಶತ್ರುಗಳಿಗಷ್ಟೆ ದೋ ಅವರು ಸ್ಪರ್ಗಕ್ಕೆ 
ಹೋಗಬಹುದು, ರಣಾ೦ಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿಯದ ತಾನು ಮಾತ್ರ ಸ್ವರ್ಗಸುಖವನ್ನು 
ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಒಹುದು ಎ೦ದು ಅರ್ಜುನನ ವ್ಯಜ್ಜ ಇರಬಹುದೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಬೇರೆ 
ಕಾರಣಗಳಿವೆಯೆ : ಅರ್ಜುನನ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಸ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ " ತಾನು 
ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಅವನಿಗೆ ಬಂದುದು ಯಾಕೆ ಮತ್ತು ಹೇಗ 
ಎ೦೩ ದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು 

ಅರ್ಜುನನ ಈ ಧರ್ಮೋಪನ್ಯಾಸ ನಜಚ್ಕಡ ಶ್ರೇಯೋಂನುಪಶ್ಯಾವಿ: 
ಹತ್ತ ಸ್ವಜನಮಾಹವೇ ' ಎಂಬ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥದಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದು. 
ಮು.೦ದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲೂ ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ಆ ಶ್ಲೋಕವು ಹೀಗೆ: 

ನ ಕಾಂಸ್ರೇ ವಿಜಯಂ ಕ್ತ ನ ರಾಜ್ಯ೦ ನ ಸುಖುನಿ ಚ 

*ಂನೋ ರಾಜ್ಯೇನ ಗೋವಿಂದ $ಂ ಭೋಗೈರ್ಜೀವಿತೇನ ವಾ || (೧-೩೨) 
ಕ ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೂಂದು ನಮ್ಮ ಯಾವ ಹಿತವು ಸಾಧಿಸುವುದು ? ನನಗೆ ಜಯವು 
ಬೇಕಿಲ್ಲ, ಸುಖ ಬೇಕಿಲ್ಲ, ರಾಜ್ಯವೂ ಬೇಕಿಲ್ಲ, ರಾಜ್ಯದಿಂದಾಗಲಿ, ಸುಖಭೋಗ 
ಗಳಿ೦ದಾಗಲಿ- -ಅದೇಕೆ-- ಜೇವದಿಂದಿರುವುದರಿಂದಾಗಲಿ (ಇ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ) 
ಯಾವ ಹಿತವು ಸಾಧಿಸುವುದು? ' '` 


ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ೨ಿಷ್ಟಿ 


ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ ಅಜ್ಜುನನ ಮನೋಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳು `ವುದು 
ಕರಿಣವಲ್ಲ. ತಾನು ಯುದ್ದವನ್ನಾ ಡಬಯಸಿದಾಗ ಅದರಿಂದ ಎರ್‌ ರಾಜ್ಯ 
ಪ್ರಾಫ್ಟ್ನಿ, ಸುಖಸಂಪಾದನೆ ಆಗುವುದೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದನು, ಅಧವಾ ಹಿತ 
ಸಾಧನೆ, ರಾಜ್ಯಪ್ರಾಪ್ತಿ, ಸುಖಸಂಪಾದನೆ ಇವುಗಳೆ ಕ ಓವನ್ನಾ ಡುವ 
ಅರ್ಜುನನ ಉದಿ _ಶ್ಯುಗಳಾಗಿದ್ದವೆಂದು.. ಹೇಳಒಹುದು. ಈಗೆ ಆ ಉದಿ _ಶ್ಛೊವು 
ಸಾಧಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆಂ೦ಬ ಮನವರಿಕೆಯಾಯಿತು, ಆದಕಾಗಿ ಆ ಉದಿ _ಶ್ಛಾದ ಮೂಲ 
ಹೇತುವೆ ಅವನಿಗೆ ತಪ್ಪು ಎನಿಸಿತು, ಪಾಪ ಎನಿಸಿತು. ಇದರ ತಾಶ್ಸರ್ಯವೇನು 3 
ತನ್ನ ಉದ್ದಿಶ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಡಲು ಸಮರ್ಧವಾಗದ ಕಾರ್ಯವು ಪಾಪ 
ಎ೦ದಲ್ಲವೆ ? ಈ ವಿಚಾರದ ಆನುಷಂಗಿಕವಾಗಿ " ತನ್ನ ಉದ್ದಿಶ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ 
ಕೊಡುವ ಕಾರ್ಯವಷ್ಟೆ ಪುಣ್ಯ ' ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು ! ಅದಕಾಗಿಯೆ 
ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ " ಸ್ಪಜನ೦ ಹಿ ಕಧಂ ಹತ್ತ್ವಾ ಸುಖಿನಃ ಸ್ಯಾಮ ಮಾಧವ, ಸ್ಪಜನ 
ರನ್ನು ಕೊಂದರೆ ನಾವು ಸುಖಗಾಣುವುದು ಹೇಗೆ ?' (ಶ್ಲೋಕ ೩೭) ಎಂದು 
ಕೇಳುತ್ತಾನೆ. 


ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನು ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವನಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ 
ಆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಿಸಿದ ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯವಯಾಸಾತ್ಮಿಕಾ ಬುದ್ದಿ 
ಎ೦ದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷಣವಿದೆ--ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡುವನು. 
ನಾವು ಈ ಮೊದಲೆ *ೇಳಿದ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಅರ್ಜುನನು " ಸ್ವಯಂ 
ಮನ್ಯೆ' ನಾಗುವನು ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿ ಅವನಿಗೆ 
ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲ, ತಾನು ಮಾಡುವುದು ತನಗಷ್ಟೆ ಸಾ ಮಿಕ್ತವರಿಗೂ 
ಪಾವ, ಎಂದರೆ ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ವಿುಕ್ಠುವರೂ ಒಪ ಲೇಬೇಕಾಗುವುದೆಂಒ 
ಅಭಿಸ್ಪಾಯ ಹೊರಡುವುದು ಈ ಮಾತಿನಿಂದ... ಈ ಅಭಿಪ್ರ್ರಾಯವನ್ನೆ ೩೮-೩೯ 
ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ 

ಯದೃಹ್ಯೇಶೇ ನ ಪಶ್ಯಂತಿ ಲೋಭೋಪಹತಜೇತಸಃ 

ಕುಲಕ್ಷ ಸುಕೃತಂ ಹಜೋಷಂ ವಿಂಶ್ರದ್ಛೋಹೇ 23 ಪಾತಕಂ (|| 

ಸಥಂ ನಣೆ ಸ್ವ ಯಮಸಾ ಭಃ ಪಾಪಾದಸ್ಮಾನ" ಏವರ್ಶಿತುಂ | 


" ಈ ಜನರಫ್ತು ಲೋಭವಿದ್ದುದರಿಂದ ತಾವು ಮಾಡುವುದು ಕುಲಕ್ಸ್ಮಯ, ಅದು 
ತಪ್ಪು ಮಿತ್ರದ್ರೋಹವೆಂಬುದು ಪಾಪ ಎಂಬೀ ವಿಚಾರಗಳು ಅವರಿಗೆ ಆ 
ಲೋಭಾಂಧ$ ಕಾರದ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಹೊಳೆದಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಇವರನ್ನು 
ಈ ಪಾಪದಿಂದ ಉಳಿಸುವುದು ನಮ್ಮ ಕೆಲಸವೆಂದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಲ್ಲವೆ?' 


ಈ ವತಾತಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಎಷ್ಟೊ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಗೈಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು 


ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ » ತನಗೆ ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿನ, ಹಿತದ, ರಾಜ್ಯದ ಲೋಭವಿದ್ದುದರಿಂದ ಮಿಕ್ಣು 


ಸಷ 


೨೪ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ವರಿಗೂ ಆ ಲೋಭವಿರಲೇಬೇಕು ಎಂಬುದೊಂದು , ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಃಿ.೦ದ ಪಾವ 
ವೆನಿಸಿದ ಕೃತ್ಯವು ಅವರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ ಪಾಪವೆನಿಸಲೇಬೇಕು. ಎಂಬು 
ದಿನ್ನೊ ೦ದು , ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಉಪದೇಶಮಾಡುವುದು ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದು 
ಮೂರನೆಯದು. ಈ ಮೂರೂ ಮಾತುಗಳು ಶ್ರೇಷ್ಟವಾದ ಸತ್ಯದ ತತ್ತ ಗಳು 
ಎಂದು ಸಿದ್ದೆಮಾಡಿತೋರಿಸಬಹುದು ; ಅದೇ ತರ್ಕದ ಸಹಾಯದಿ೦ದ ಈ ಮೂರು 
ಮಾತುಗಳು ಆತ್ಮವಂಚನೆ-ಪರವಂಚನೆಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞ್ಯಾವಾದಗಳು 
ಎಂದೂ ಸಿದ್ಧಮಾಡಿತೋರಿಸಒಹುದು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅಜರ್ಜನನಿಗೆ ಈ ವಠಾತುಗಳು 
ಯಾವ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ ಆನ್ವಯಿಸುವುವು ಎಂಬದಿಷ್ಟೆ ನಮಗೆ ನೋಲಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಫೂ ಮಾತುಗಳೆಲ್ಬ ಪ್ರಜ್ಞ್ವಾವಾದಗಳು ಎ೦ದು ವೆುು೦ದೆ ಕೃಷ್ಣನೆ (೨.೧೧ ಹೇಳಿ 
ಡ್ಹಾನೆ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿದೆ, ಆ ಕಾರಣವು ಅಜುುನನು ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯ ಇದೆ. ' 
“ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲ. ಪ್ರದ. ಪಾಪ ' ಎಂದು ಮೊದಲು, "ಇವರು ಇನ್ನೊಬ್ಬರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ ?” ಎಂದು ಕೊನೆಗೆ ಹೇಳಿದ ಅರ್ಜುನನು ಇವೆರಡು ಮಾತುಗಳ 
ನಡುವೆ "ಇವರು ನನ್ನನ್ನು ಕೊಂದರೂ ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬಯಸ.ವು 
ದಿಲ್ಲ, ಏತಾನ್ಸ್ನ ಹ೦ತುವಿಂಚ್ಛ್ರಾವಿಂ ಘ್ನತೋಂಪಿ ಮಧುಸೂದನ' (ಇ ೩೫) ಎಂದು 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ! ಈ ಮಾತು ಅಲಂಕಾರವಾಗಿದ ಎಂದೇನೋ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ತಂದು ಕೂಳ್ಳಬಹುದು ಆದರೂ ಅರ್ಜುನನ ತಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಗಳ ಗೊಂದಲ 
ವೆದ್ದಿದೆ ಎ೦ಬುದು ಮಾತ್ರ, ಇದರಿಂದ ನಿಃಸಂದೇಹವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. 


ಘಿ 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜನನ ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನು ಓದುವಾಗ 
ಇವನಿಗೆ ರಣಾ೦ಗಣದ ಮೇಲೆ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಜ್ದಾ _ನೋದಯವಾಯಿತತಲ್ಲ ಎ೦ದು 
ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುವಂತಿದೆ. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ಹೀ 
ನಡೆದುದಕ್ಕೆ ನಾವು ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ ನಸ್ನೂರ್ತಿಯಾಗಲಿ, 
ಜ್ಞ್ಞಾನೋದಯವಾಗಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಶಾತ್ಟಾಲಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲದೆ, ದೇಶ-ಕಾಲ 
ಗಳ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ಆಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯ ಸಾವರಾನ್ಥ 
ಸ೦ಗತಿಗಳಿಂದಲೂ ಕಾಣಒಹುದು. ಬೇಕಾದಾಗ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟರೂ ಸ್ಮರಣೆಗೆ 
ಬಾರದ ಸಂಗತಿಯೊಂದು ಅಸ೦ಬದ್ದವಾಗಿ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಸ್ಮರಣೆಗೆ ( ಮತ್ತೊಂದು 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ) ಬರುವ ಅನ.ಭವವು ಬಹು ಜನರಿಗಿರಬಹುದು ಶಕುರುಒನವಾದ 
ಕಾಳಿದಾಸನು ಒವೆಸ್ಮಿಲೆ ಕವಿಯಾದನು ಎಂಒ ದ೦ಶಕಥೆಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಇಡೇ 
ಸಂಗತಿಯು ಅಡಶಕವಾಗಿರ೩ ಹುದು ಸ್ಟಾನವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ "8೫37682 ! 
೫02688 ! * ( ದೊರಕಿತು, ದೊರಕಿತು ) ಎಂದು ಇದ್ದ ಸ್ಟಿತಿಯಬ್ಲಿಯ ಎದ್ದು 
ಓಡಿದ ಆರ್ಕಿನಿಡೀಸನ ಶಕತೆಯಂಂದಲೂ ಜ್ಞಾನೋದಯದ ಇದೇ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ 
ವನ್ನು ಕಾಣ ವೆವು. ಆ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ನಾವು ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಆದರ 


ಜಿಜಾಸೆ ೨೫ 
೪೬7 


ಜರ್ಜಾ _ನೋದಯ ವಾದವನ ಮನಃಸ್ಚಿತಿ ಯಾವುದು, ಅರ್ಜುನನ ಮನನಃಸ್ಚಿತಿ 
ಯಾವುದು ಎ೦ಬುದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಆಶ್ಚರ್ಯಕ್ಕೆ ಸೀವೆ: ಯು 
ಇಲ್ಲದ೦ಂತಾಗುವುದು. ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಜ್ಞಾನೋದಯ ಕ ತಃ ದೇಹ 
ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು ಎರಡರಲ್ಲೂ ನವಚ್ಛೈತನ್ಯ ತುಂಬಿದಂತಾಗುವುದು. ಮಳೆಗಾಲದ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯಂತೆ ಅವನು ಜೀವಮಯನಾಗುವನು, ಕರ್ಷವಮುಯನಾಗುವನು , ಕಳೆ 
ಏರುವುದು, ಶಕ್ತಿ ತುಳುಕುವುದು. ಭಕ್ಕರು ಸ ಚೂಸ್‌ ಸಾ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿ ೦ತಹ ಸ್ಟಿತಿಯು ಇವನದಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಸ್ಹಿತಿ ಏನಾಗಿದೆ ? 

ಇಟ ಕೆಂಚ ಭೂತದಯೆಯ ಮಾತಾಗಿದೆ, ಹಿಂಸೆ ಮಟ ಪಾಪ ಎಂದು 
ಆಟೀ ಅಜ್ಜರಿಗೆ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಹೇಳಬೇಕೆಂಬ ಪರೋಪಕಾರದ 
ಪ್ರರಾಣವಾಗಿದೆ , ಕೊನೆಗೆ ಮನಸ್ಸು ತಲ್ಲಣಗೊ೦ಡು, ಜಕ್ರೈಯೊಳಗಿಂದ ಬಾಣ ಕಳಚಿ, 
ಕಾಲ್ಲ್ಗಳಿ೦ದ ನಿಲ್ಲಲಾರದವನಾಗಿ ಗತಜೇವಿಯಂತೆ * ಉಸ್ಗ್ಸೈೆ '೦ದು ರಧೆದಲ್ಲಿ ಕುಕ್ಚರಿ 
ಸಿದ್ದಾ ನೆ! 


ಏವಮುಕ್ತಾ ಪಳಿರ್ಜು ನಃ ಸಂಖ್ಯೆ ₹ ರಧೋಷಸ್ಥ ಉವಾಪಿಶತ್‌ 
ವಿಸೃಜ್ಯ ಸಶರಂ ಚಾಪಂ ತೋಕಸಂವಿಗ್ನ ಚಾ 1 |] ( ೧ಲಿ.೪೩ 


ಈ ಸೊನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಆಜುುನನ ಮರಾತಿನಲ್ಲಾಗಲಿ, ನೇತೃತ್ನದಲ್ಲಾಾಗಲಿ 
ಯಾರಾದರೂ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡಒಹುದೆ » ವಿಶ್ವಾಸದ ವತಾತ೦ಶೂ ಉಳಿಯಲಿ, 
ಎರಡೂ ಸ್ಪೈನ್ಯುಗಳ ಮಧ್ಯೆದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮಾತು ಮುಗಿಸಿದ್ದೊಂದೇ ತಡ, 
ಕೃಷ್ಣನು " ಅರ್ಜುನಾ, ನಿನಗೆ ಹುಚು ಹಿಡಿದಿದೆ ! ನೀನು ಹೆದರಿ ಹಿಪ್ಪೆಯಾಗಿರುವೆ 
ನನ್ನ "ಬುಡಿ ಗೆ ಸಂಸ್ಥಾರವಿಲ್ಲ! ನಿನ್ನ್‌ ಕಾರ್ಯದಿ೦ದ ನಿನಗೆ ಸ್ವರ್ಗವಿಲ್ಲ ! ನಿನ್ನ 
ಮಾತಿ ಗಾಗಿ ನಿನಗೆ ಅಪಯಶಸ್ಸು ಶಟ್ಟಿ ಶಟ್ಮ೦ತೆಯೆ ! ಷಂಢವೃತ್ತಿ ನಿನಗೆ ತರವಲ್ಲ! 
ಕ್ಸ್ಷುದೃರಾದ ಮನುಷ್ಯನು ಹೀಗಿ ಹೆದರಿದರೆ ನಡೆದೀತು ಆದರೆ ನೀನು ಈ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಈಡು. ' ಗಾಂಡೀವಕ್ಕಿ೦ತ ಮರ್ಮಬೇದಕವಾದ ಒಂದೊಂದು 
ಶಬ್ದದ ಈ ಸುರಿಮಳೆಗೆ ಅರ್ದವಿದ್ದರೆ, ಸುಸ೦ಒದ್ದ ತೆ ಇದ್ದರೆ ಅದು ಈ ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ನಮಮ್ಮ ಈ ಸೃಧಕ್ವುರಣದ ಡರ್ಜೆಯಿಂದಲೆ "ಹೆಚ್ಚು ಸ ಸಾರ್ಧಕವಾಗು 
ವುದು ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 


..ಬಭ೫೭೦ 


ಗಗ 
೪ರ್ಭನ-ನಿಸಾಗೊಗ 


ಇ. ಹುಲ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ 


ದಿ 


ಕುರು-ಪಾಂಡವ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಕುರುಡನಾದ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ) ದೊರೆಗೆ 
ಕುಳಿತಲ್ಲಿ೦ದಲೆ ಕಣ್ಣಾರ ಕಂಡು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಬಣ್ಣಿಸಿ ಹೇಳುವ ಸ೦ಜಯನು, 
ಯ. ದ್ವದ ಮ.೦ಜೆಯೆ ಕೃಷ್ಣ್ವಾರ್ಜುನರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ವಿವರವಾಗಿ ಹೇಳಿ 


ಸ್‌ ೬೪5 
ಕೇಶವಾರ್ಜುನಯೋಃ ಪುಣ್ಯ೦ ಕೃಷ್ಯಾವಿಂ ಚ ಮುಹುವರ್ಮ೯ ೫08 ॥ (೧೮.೭೬) 


ರಾಜನ್‌ ಸಂಸ್ಥ ತ್ಮ ಸ೦ಸ್ಥ ತ ಸಂವಾದಮಿಂದಮದ್ಭುತಂ 


" ರಾಜನೆ, ಕೃಷ್ಣ ಮತ್ತು ಅರ್ಜುನರ ಈ ಅದ್ಧತವಾದ ಮತ್ತು ಪ್ರಣ್ಠಕರ 
ವಾದ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ನೆನೆಸಿದಾಗೊಮ್ಮ ಆನ೦ದದಿ೦ದ ಪುಳಕಿತನಾಗುವೆ ' 


ಎ೦ದು ಹರ್ಷೋದ್ಧಾರಗಳನ್ನು ತೆಗೆದಿದ್ದಾನೆ. ಇದುವರೆಗೆ ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ವಿಷಯವನ್ನು ನಾವು ವಿವರವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸಿದುದನ್ನು ಓದಿದರೆ, ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿಯ ಚರ್ಚೆಯು ಸ೦ಜಯನು ಹೇಳುವಂತೆ ಅದ್ಭುತವಿರುವುದೆಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಸಂದೇಹವೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದ್ಭುತವಿದ್ದ೦ತೆ ಪುಣ್ಯ (ಕರ) ವೂ ದೆ ಎಂದು 
ಸ೦ಜಯನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೂ ಸಯುಕ್ಕಿಕ್‌ವಾದುದೆಂಬುದಕ್ಟು 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಎರಡು ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳನ್ನು ಇ ೂಡಒ ಕುದು ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಅಧಿಕಾರವು ಬೇಕಿಲ್ಲ ವೇದಗಳನ್ನೋದುವುದಕ್ಕೆ, ವೇದಾಂತವನ್ನು 
ಚರ್ವಿಸಿ ಚರ್ಚಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ " ಅಧಾಶೋ ' ಎಂದ. ಕಹಳೆ ಹಾರ್ಕಿ ವರ್ಣ- 
ಜಾತಿ-ಸ೦ಂಸಸ್ಥಾರ-ಶಿಕ್ಸ್ಪೈಣ - ಲಿಂಗ- ವಯಸ್ಸುಗಳ ನಿರ೯೦ಧ-ಪ್ರತಿಬಂಧಗಳಿನೆಯೊ 
ಹಾಗೆ ಗೀತೆಯ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಗೆ ಇಲ್ಲ. 


ವಠಾಂ ಶಿ ಪಾರ್ಥ ವೃೈಪಾಶ್ರಿತ್ಯ ಯೇ ಸಃ ಪಾವಯೋ ವಂಶಂ$ 
ಸ್ತ್ರಿಯೋ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೂದ್ರಾಃ ತೇಹಿ ಯತಾಂತಿ ಪರಂಂ ಗತಿಂ ॥ (೯.೩.೨) 
" ಪಾಪಿಗಳು, ಸ್ತ್ರೀಯರು, ವೈಶ್ಯರು, ಶೂದ್ರರು. ಇ.ವರು ಕೂಡ ನನ್ನ 
( ಉಪದೇಶದ ) ಮೊರೆ ಹೊಕತದ್ಟು ಕೂನೆಯ ಗುರಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಲ್ಲದು ' 
ಎಂಬ ಕೃಷ್ಣನ ಮರಾತಿನಿಂದ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಸಒಲವಾಗುವುದು ಎರಡನೆಯ 
ವತಾತೆಂದರೆ, ಇಂತಹರಿಗೂ ಸಂದೇಶ ಮುಟ್ಟೆಲೆಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿ೦ದಲೆ ಗೀತೆಯ 
ತೈೈಲಿಯೂ, ವಿಷಯವೂ, ನಿರೂಪಣೆಯೂ ಸರ್ವಸ.ಲಭನೆನಿಸುವಂತೆ, ಸಹಜ 
ವೆನಿಸುವಂತೆ ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ ಮೋಕ್ಸ-ಸ್ವರ್ಗ, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ. ಪರವತಾತ್ಮ- 


ಎ೨೦ ಅರ್ಜನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಜೀವಾತ್ಮ ಎಂದು ಸಾವತಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಗಡ.ಃಜೆನಿಸುವಂತಹ ವಿಷಯಗಳ 
ತಾತ್ರಿ ಕ್‌ ತರ್ಕಬದ್ದ ಚರ್ಚೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ *. ಶ್ರ 
ಎಂದರ ಹಟತೊಟ್ಟಿರೆ, ಇರಬಹುದಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹುಡುಕುತ್ತ ಹೋದರೆ ಗ್ರಂಧಕ್ಕೆ 
ಅನ್ನಾಯವನ್ನು ತೋರಿದಂತಾಗುವುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲ ಒಂದೇ ಒ೦ದು ವಿಷಯವಿದೆ, 
ಕತೆ ಇದೆ ಎನಬಹುದು, ಆ ವಿಷಯವಾದರೂ ಸಾವತಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸುಲಭ 
ವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವಂತಹದಿದೆ, ಸಹಜವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸ.ವಂತೆಹದಿದೆ ಯುದ್ದ 
ವನ್ನಾಡಲು ಸನ್ನದ್ಧನಾದ ಅರ್ಜುನನು ಒಮ್ಮೈೆಲೆ " ನಾನು ಯುಂದ್ದವನ್ನಾ ಡುಎವು 
ದಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕೊಲ್ಲಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾರನ್ನು ನಾನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕಾಗಿ 
ದೆಯೊ ಅವರು ನನ್ನವರು, ಅದಕಾಗಿ ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. ತನ್ನವರನ್ನು 
ಕೂಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ. ಪಾಪದಿಂದ ಆ ಪಾಪದ ಕರ್ತ್ಯೃವಿಗಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ ಅವನ 
ವಂಶಜರಿಗೆ ಕೂಡ ನರಕವು ತಪ್ಪಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿ೦ದ ನಾನು ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಹೇಳುವೆ, 
ಯುದ್ದವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ ' ಎಂದು ದೈನ್ಯದಿಂದ ನುಡಿಯುವನು. ಅಜರರ೯ನನ ಈ 
ನುಡಿಯೆ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಏನನ್ನಾ ದರೂ ಹ.ಡುಕುವು 
ದಾದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಈ ಐದು ಮುಖ್ಯು ಮಾತುಗಳಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನು ಕೊಟ್ಟಿ ಉತ್ಕರ 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೋತ್ತರಗಳನ್ನು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳುವ ಮಂಂ೦ಜೆ ಆಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ 
ಆಂಳುವವನ ಮನಃ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯ ಎ೦ದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಟ್ಟು ಹಿಂದಿನ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಅವೆರಡನ್ನೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದೆವ್ರು. ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಮೊದಲು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಸಮ. 
ರ್ಪಕವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಪ್ರಶ್ರೆಯ ವಿಷಯ-ಭಧೋರಣೆ-ಮಹತ್ವ್ವ 
ಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಬಾರದಲ್ಲಿ ಉತ್ತರದ ಸಾಮಂಜಸ್ಥ್ಸವು ಹೂಳೆಯದು. ಆದುದರಿಂದ 


ಣ್‌ ವ್‌ ಸತ ೧ ಸಪ್ನಾ 
ನಾವಿನ್ನು ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮನಿರೀಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವ 


೨ 


4 ಯುದ್ದವನ್ನೂ ಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬ ಅಜರ್ಜುನನವಡಾತಿಗೆ ಸದ್ಧದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಅರ್ಥವಿದೆ? ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಕೌರವರು ತಮ್ಮನ್ನು ಕ್ರೂರತನದಿ೦ಂದಲೂ 
ಮೋಸ ತನದಿ೦ದಲೂ ನಡೆಸಿಕೊಂಡರೆಂದು, ಆಮೇಲೆ ದ್ಧ್ಯೂತದ ಕಪಟ, ದ್ರೌಪದಿಯ 
ಮಾನಭಂಗ, ಅಜ್ವ್ವಾತವಾಸದ ಅನ್ನಾ ಯ್ಕ, ಕೊನೆಗೆ ಬಾ೦ಧವರೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ತಮ್ಮ 
ಹಕ್ಕಿನ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲೆ೦ಬ ರಾಕ್ಸಸೀವೃತ್ತಿ-- ಹೀಗೆ ದರ್ಯೋಧ 
ನಾದಿಗಳ ಅನ್ಯಾಯಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನೂ ಅಧವರ್ಶಾಚರಣೆಯನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸಿ, ಈ 
ಅನ್ಯಾಯಕ್ವ್‌ ಈ ಅಧರ್ಮಕ್ಕೆ ತ್ತು ಶಾಸ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡಲೇಬೇಕೆ೦ಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿ, 
ಮೊದಲು ಶಾಂತತೆಯ ಮಾರ್ಗದಿಂದ, ಸಾಮೋಪಾಯುದಿ೦ಂದ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿ, ಅದು 
ಸಾಧಿಸದ೦ಂತಾಗಲು ಯುದ್ದವು ಅನಿವಾರ್ಯವೆನಿಸಿ, ಸ್ಪೆನ್ಯವನ್ನು ಸಜ್ಜುಗೊಳಿಸಿ, 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೩೧ 


ವ್ಯೂಹಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿ, ಪ್ರಾರಂಭಸ೦ಕೇತಗಳಾದ ಶಂಖ-ದುಂದುಭಿಗಳನ್ನು ಮೊಳ 
ಗಿಸಿ, ಧನುಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಾಣವನ್ನು ರಿಸಿ, ಕಿವಿವರೆಗೆ ಅದನ್ನು ಮಣಿಸಿ ಆ ಮೇಲೆ " ಯುದ್ದ 
ವನ್ನಾ ಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದಿದ್ದಾನೆ ಅರ್ಜುನನು ! ಸ್ಪಜನ-ಪಾಪ-ನರಕ ಮು೦ತಾದ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ, ಪ್ರಸ೦ಗವು ಇಷ್ಟು ದೂರ ಹೋದ ಮೇಲೆ ಕೈ 
ಬಿಡಬಹುದೆ-- ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಸಂಶಯಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾನವು ದೊರಕುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಎಷ್ಟೋ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಹೆಚ್ಜೆಚ್ಚು ಅನಿವಾರ್ಯ ಮತ್ತು, ಕಾರ್ಯ ಎಂದು ಮನ 
ಗಂಡ ಯುದ್ದವನ್ನು ಕೊನೆಯ ಕ್ಟ ಣದಲ್ಲಿ ನಿರಾಕರಿಸಬಹುದೆ ? ವರ್ಷಾನುವರ್ಷ 
ವೈದ್ಧ್ಯಶಾಸ್ತ್ರ್ರವನ್ನು ಓದಿ, ಮನಗಂಡು, ಮಿಕ್ಚವರಿಗೆ ಕೌಷಧಿ-ಉಪದೇಶ ಕೊಟು,, 
ಕೊನೆಗೆ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹತ್ತುವರ್ಷದ ಮಗಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕಾಗು 
ವುದೆಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸುವ ವೈದ್ಧನು ಹೇಗೆ ಅಪಹಾಸ್ಫ ಕ್ಥೆ ಗುರಿಯಾಗುವನೊ 
ಕಾಗೆಯೆ ಅರ್ಜುನನ ಸ್ಕಿತಿಯಾದರೂ ಅಪಹಾಸ್ಕ್ಯವೆನಿಸುವುದು. ವಿಚಾರಶಕ್ಕಿಗೂ 
ವಿವೇಕಶಕ್ತಿಗೂ ಪರಸ್ಸರ ವಿರೋಧವಿದೆಯೆ ? ಬುದ್ದಿಗೆ ತೋಚಿ, ವಿವೇಕಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿ, 
ಮನಸಿ ಗೆ ಹೊಳೆದ ಮಾತನ್ನು ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತರಲ್ಲ ಅಜರರ್ಜನನು ಹಿ೦ಜರಿಯುತ್ಕ 
ಲಿದ್ದಾನೆ! ದಿರ್ಯೋಧನನಲ್ಲಿ ದುಷ್ಟವೃತ್ತಿ ಇದೆ, ಅನ್ಯಾಯಾಜರಣೆ ಇದೆ, ಇದಕ್ಕೆ 
ದಂಡನೆಯನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕು ಎಂದು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಒಎದ್ಹಿ- 
ವಿವೇಕ-ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ ಪ್ರತೀತಿಯಾಗಿದೆ. ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. 
ಅವುಗಳಿಂದ ಹೊರಡುವ ಸಿದ್ಧಾ೦ತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ವಶಾತ್ರ ಸಿದ್ಧನಿಲ್ಲ ! 
ಅರ್ಜುನನಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಸಾವನಾನ್ಯ ವ್ವವಹಾರದಲ್ಲಿ, ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಅನೇಕಸಲ ಒದಗಬಹುದೆಂಬುದು ಮೇಲೆ ಸೂಚಿಸಿದ ಮೈದ್ಯನ 
ದೃಷ್ಟಾ ಶ೦ತದಿಂದ ತಿಳೆಯುವಂತಿದೆ , ಅಸಾವತಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯ ರಿಗೂ ಇ ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಲಿತಿ 
ಒದಗುವುದೆ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಸಿಕ್ಚು 
ವುವು. ರಾಜನು ಮಾಡುವುದು ಅನ್ಯಾಯ, ರಾಜನ ಸ್ವಭಾವವು ಸ್ವಾರ್ಧಿಯಾಗಿದೆ : 
ರಾಜನ ಅಹ೦ಕಾರದಿ೦ದ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಧರ್ಮ ಹಬ್ಬಿದೆ, ರಾಜನ ಅತ್ಯಾಶೆಯು 
ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ ಬೇಗೆಯಾಗಿದೆ, ರಾಜನ ಆಳಿಕೆ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ವಿಘಾತುಶವಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ಸೋದಾಹರಣವಾಗಿ ಸೋಪಪತ್ತಿಕವಾಗಿ ಸಿದ್ದವಶಾಡಿ, ಸದಸದ್ವಿವೇಕಬುದ್ಧಿ 
ಯಿ೦ದ ಅದನ್ಫೊ ಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಕೊನೆಗೆ ಒಂಡು ಎಬ್ಬಿಸುವುದೆ೦ದರೆ ರಾಜದೋ್ರೋಹದ 
ಅಪರಾಧವಾಗುವುದಲ್ಲ--ಎಂಬ ತತ್ವದ ತೊಡಕಿನಿಂದ ತಳಮಳಗೊಂಡು ಶಲೆ 
ಗೆಟ್ಟು, ಅಂತೂ ನೆಗೆ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಟೇ ತಲೆಕೊಟ್ಟ ಎಷ್ಟೋ ವಿಚಾರಶೂರರ ಚರಿತ್ರ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. ಆದರಂತೆಯೆ ಸಮತಾಜದಲ್ಲಿ ಸೊಕು ರಕ್ತ ಗಳು ಬೆಳೆದಿವೆ, 
ತಿಸ್ಕು-ಸಂಬ೦ಧಗಳು ಸಡಿಲಿಸಿವೆ, ಅಜ್ಞಾ ಸನ-ಅಂಧತಶ್ರದ್ಧೆಗಳು ಹರಡಿವೆ, ಧ್ಭೈರ್ಯ- 
ಸಾಹಸ-ವಿಶ್ವಾಸ-ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಗಳು ಕುಗ್ಣುತ್ತಲಿವೆ, ಇದಕಾಗಿ ಸಮಾಜವು 
ವಿನಾಶದ ಮೂರ್ಗವನ್ನು ಹಿಡಿದಿದೆ... ಎಂದು ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳಿಂದ ವ.ನಗಂಡು: 


ಪ್ದಿ೨ ಅರ್ಜುನನಿಷಾದಯೋಗ 


ತರ್ಕದಿಂದ ತಿಳುಹಿಸಿ, ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ಸಮನಾಜವನ್ನು ತಿದ ಬೇಕೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು 
ಇಈೊನೆಗೆ " ಸಂಭವಾವಿು ಇ ಗಃ ಯುಗೇ ' ಎಂದು ತ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕಲಸ 
ವಿದು, ಆದರಲ್ಲಿ ನಾವು ಕೈಹಾಕುವ್ರದು ಪಾಪ ಎಂಬ ತತ್ತ ಎವನ್ನುು ವಿಷ್ಯರಿಸಿ 
ವಯಸಾ ಗುವ ಮಟ೦ಜೆಯೆ ತಿಳಿಗೇಡಿ-ಕೆಲಸಗೇಡಿಗಳಾದ ಮಾತಿನ ನವನ್ನು 
ನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ೪ ಕಾಣಬಹುದು. ದೇಹದ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಗೆ ಸ್ಪಚ್ಚತೆ ಆವಶ್ಯಕ 
ಮನಸಿನ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಗೆ ಸ್ನಾಶಂತ್ರ್ಯ್ಯವು ನ ಎ೦ದು ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಟತೊಟ್ಟು 
ಮಾಡುವಾಗ ಮಾತ್ರ ಹ * ಸ್ಹಳೀಯ ಸ೦ಸ್ಥೆ 'ಗಳ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ, ಅದರಲ್ಲಿ 
ಅಡ್ಡಬರಲು ಅಧಿಕಾರ ನನಗಿಲ್ಲ, ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಿಲ್ಲ ಎ೦ಬ ತತ್ತ್ವದ ಮರೆಯಲ್ಲ 
ಜಾರುವ ಸ್ವಾರ್ಧಸಾಧುಗಳನ್ನು ಕಣ್ಣು ದಣಿಯುವಷ್ಟು ಕುಡು. 
ಮಾತಿಗೂ ಕೃತಿಗೂ, ವಿವೇಕಕ್ಕೂ ವಿಧಾನಕ್ಕೂ, ಅನುಭವಕ್ಕೂ ಆಚರಣೆಗೂ, 
ತರ್ಕಕ್ಕೂ ತತ್ತ್ವಳ್ಳೂ ವಿರೋಧವಿದೆ ಎಂಬುದು ಸಾಮನಾನ್ಯನಂತೆ ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಚರಿಕ ಶಾ ಕ೦ಡುಬರುವಾಗ, ಈ ವಿರೋಧವು. ನಿಜವಿರಬಹುದೇ- 
ಹ ಸೂತಿಟೆ: ಬಂಟಾಗುತಕೂ। ಅ೦ತಹ ವಿರೋಧವಿದ್ದುದೆ ನಿಜವಾದರೆ 
ಅನುಭವದ, ತರ್ಕದ, ಬುದ್ದಿಯ ಉಪಯುಕ್ಕತೆಯಾಗಲಿ ಆವ ಶ್ಯಶತೆಯಯಾಗಲಿ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಅಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ದಂಡನೆ 
ಬೇಕು ಎಂದು ತರ್ಕ , ದಂಡನೆ ಎಂದರೆ ಹಿಂಸೆಯಾಗಿ ಪಾಪವೆನಿಸುವುದು ಐಂಬು 
ದೊಂದು ತತ್ತ್ವ. ದ.ರ್ಯೋಧನನು ದುಷ್ಟ, ಸ್ವಾರ್ಥಿ, ಕಪಟಿ ಎಂದು ಮುಂಕಶಾಗಿ 
ಅನುಭವ, ಎಷ್ಟಾದರೂ ದುರ್ಯೋಧನನು ಸ್ಪಜನನಾದುದರಿಂದ, ಅವನ ದುರ್ಗಣ 
ಗಳನ್ನು ಅರಿತೂ ಸುಮ್ಮನಿರಬೇಕೆಂದು ಆಚರಣೆ. 

ಇ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ವ್ಯವಹಾರದ ಒಂದು ತೊಡಕು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವ್ಯಕಿ ಯು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ತೊಡಕುಗಳು ತೋರಿಯೆ ತೋರು ವವ. ಒಂದು 
ವೇಳೆ ವ್ಯಕ್ಕಿಯ ತೊಡಕೆಂದು ಅಲಕ್ಷ ಬವರಾಡಿದಲ್ಲಿ ಕಾಲವು ಕಳೆದಂತೆ ತೊಡಕು 
ಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ-ಸ್ತರೂಪಗಳು ಬೆಳೆದು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸಮಾಜವೇ ಅಕ್ತುಟ್ಟನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕು 
ಬೀಳಬಹುದು. ಸಮಾಜದ ವ್ಯವಹಾರವು ಒಂದು ವಿಧ, ಶಾಸ್ತ ಸ್ರೃವು ಇನ್ನೊಂದು 
ವಿಧ, ಅನುಭವವು ಒಂದು ವಿಧ, ಆಧಾರವು ಮತ್ತೊಂದು ನರಃ ಜೀವನವು 
ಒಂದು ವಿಧ, ಥಧ್ನೇಯವು ಇನ್ನೊಂದು ವಿಧ, ಈ ವಿರೋಧದ ಹೊಯ್ದಾ ಟಿದಿ೦ದ 
ಸವರಾಜವು ಸ್ವಿರತೆಯನ್ನು ಕಳದ. ಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಬೇ ಕಾದ, 
ಆಧಾರವೆನಿಸಿ ಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕಾದ ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವವು ಧ್ಯೇಯವೆನಿಸಿ, ಇಂದಿನ ಅನ್ನು- 
ಭವವನ್ನು ಸಕಕ 38 ಮಾಡಬಹುದು, ಹಂ೦ಗಸಿಗೆ ಸ್ಟ ನ-ಮಾನ-ಆಸ್ಮಿ -ಬಾದ್ಲ್ಗ ತೆ 
ಗಳು ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ, ಕುಟುಂಬದ ಹೊರೆಯನ್ನು ದುಡಿದು ನೀಗಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ- 
ಯೋಗ್ಯೆತೆ- ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಗಂಡಸಿಗಿದ್ದುದರಿಂದಾ ಹೆ೦ಗಸಂ ಗೆ೦ಂಡನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೋಗಿದ್ದು ಕೊಳ್ಳುವ ಪದ್ಧತಿಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿದ್ದುದರಿಂದ ಮಗನನ್ನು 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಪ್ಧಿಷ್ಟಿ 


ಹಡೆಯುವುದು ಪ್ರಣ್ಯ ಎಂದು ಪೂರ್ವಕಾಲದ ಅನುಭವವಿದ್ದಿತು. * ಆ೦ಂದಿನ ಅನು 
ಭವವು ಮುಂದೆ ಧ್ಯೇಯವಾಗುತ್ತ ಒ೦ದು ಇ೦ದು ಸಮನರಾಜದಲ್ಲಿ ಗಂಡಸಿಗೂ 
ಹೆ೦ಗಸಿಗೂ ಸಮನಾದ ಅಧಿಕಾರ-ಸ್ವಾತಂಶ್ರ್ಯೂಗಳು ಒದಗುಕ್ತಲಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಇದ್ದರೂ ಪುತ್ರನೇ ಜನಿಸಬ್ಬೇಕೊಂಬುದೊಂದು ಧಾರ್ಮಿಕ ಧೈೇಯವಾಗಿದೆ, 
ಆದುದರಿಂದ ಗಂಡಸಿಗೂ ಹೆ೦ಗೆಸಿಗೂ ಸಮನಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಎಂದು ಕೂಗುವ 
ನಮ್ಮ ಸಮಾಜಸುಧಾರಣೆಗೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವಾಗ ಈ ದಧ್ವೇಯವು ತಡೆಯ 
ನ್ಫು ೦ಟುಮಾಡುತ್ತಲಿದೆ. ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಪ್ರಶ್ರೆಯಲ್ಲ, ಸಮಾಜದ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಯಾಗಿದೆ. ಗೆಂಡುವುಗನ ಜನ್ಮವು ಈಗ ಕುಟುಂಬದ ಅನುಕೂಲತೆಗೆ ಸಾಧಕ 
ವಲ್ಲ, ಮೋಕ್ಸ ಸಂಪಾದನೆಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ಕಡೆ ಧರ್ಮದ ಥೋರಣೆ, 
ಒ೦ದು ಕಡೆ ಸಮಾಜಪ್ರಗತಿಯ ಧೋರಣೆ ಇವೆರಡೂ ಒಂನಕ್ಕೊಂದು ವಿರುದ್ದ! 
ಹ್ಮ 


ತರ್ಕ ತತ್ತ್ವಗಳಿಗೆ, ವ್ವವಹಾರ-ವೇದಾಂತಗಳಿಗೆ ನಿರೋಧವಿದೆ ಎಂದೂ ಈ 
ವಿರೋಧದ ಅನುಭವವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಜೇವನದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅನೇಕ ಸಲ 
ಬರುವುದೆಂದೂ ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟುದಾಯಿತು. ವಿರೋಧವೂ ಅದರ 
ಅನುಭವವೂ ಇವ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೂಂಡ ಮಾತ್ರತ್ಯೆ ಅವ್ರಗಳ ಅನಿವಾರ್ಯತೆ 
ಯನ್ನಾಗಲಿ ಸತ್ಯತೆಯವ್ವಾ ಗಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೂಂಡ೦ತಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ. ದನ್ನು ವಶಾತ್ರ 
ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿ-ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ 'ಮತಭೇದ-ರುಚಿಭೇದಗಳು ಸಹಜ 
ವಾದುವು ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕ ಆ ಭೇದವು ನಿತ್ಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅನಿವಾರ್ಯ ಎಂದ೦ತಾಗು 
ವುದೆ ? ಹಾಗಿದ್ದರ ಕುಟು೦ಬ್ಕ, ಸವತಾಜ, ರಾಷ್ಟ್ರ ಮೊದಲಾಗಿ ವತಾನವನ 
ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಾಗಲಿ ಸಂಘಟಿನೆಗಳಾಗಲಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಉಳಿಯು 
ತ್ತಿರಲೂ ಇಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಭೇದವಾಗಲಿ ಇಂತಹ ವಿರೋಧವಾಗಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪ೦ಚಕ್ಕೆ ವುತು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿರುವುದು, ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮನಸ್ಸಿ 
ಗಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ತ.ಸು ವಿಚಾರ ವಡಾಡಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೂಳ್ಳುವಂತಹದಿದೆ. ವ್ಯವ 
ಹಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭವವು ನಮಗೆ ಆಯಾ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗನು 
ಸರಿಸಿ ಬರುವುದಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಒಂದೇ ಅನುಭವವಿದೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿಯನ್ನೂ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೂ 
ವಮಿಕ್ಟುವ ವಸ್ತುಗಳಿವೆ. ಈ ವಸ್ಮುಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಒಂದು ಅನುಭವ 
ವಾಗಿದ್ದರೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಡೆ ಮತ್ತೊಂದೆ ಅನುಭವವಾದುದು ಕ೦ಡುಒರುವುದು. 


* ಗಂಡನು ಮದಿನೆಯಾದನಂತರ ಹೆಂಡತಿಯ ಮುನೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗಿರಬೇಕಾದ 
ರೂಢಿಯು ಸಮಾಜಗಳು ಕೆಲವಿವೆ ನಮ್ಮ ದೇಶವಕ್ಲಿ ಮಲಬಾರದ ಗುಡ್ಡಗಾಡು ಸಮಾಜಗಳಂ 
ಇ೦ತಹ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು. 

೫೪೫೬೭೦ 


ವಿ೪ ಜರ ೯ನವಿಇಾದಯೋಗ 


ಉಷ್ಕೃಕಬಿಯಲ್ಪದ್ದ ಭ-ರತ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮಳೆ-ಗಾಳಿ, ಸಿಡಿಲು-ಸೆಳವು, ನಿದ್ರೆ-ನಿರ್ವಿ 
ಣ್ಣತ್ಕೆ ಕಾನನ- ಕ್ರೂರಪಶು, ಪೀಡ-ವಿಡುಗೆಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದು ದರಿಂದ ವತಾನವನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಔರ್ಛ:ನ ಮೆಟ್ಟೆ ಲಿನಲ್ರ ದೈವವಾದವೂ ನಿರಾಶಾವಾದವೂ ಕಾಲ್ಬನಿಕ 
ಸ್ಪರ್ಗಲಾಲಸೆಯೂ ಬೆಳೆಯಲು ಅನುಕೂಲವಾಯಿತು, ಅದೇ ಹಳಿನಾಡುಗಳಲ್ಲಿ 
ಲಾ 

ಆಗೇ 


ವರಿಗೆ ಬೆಜ್ಜೆಗಿರಲು ಹೆಚ್ಚಾದ ಜಟುವಟಿಳೆಯು ಆವಶ್ಯಕವೆನಿಸಿ ತದನುಗುಣ 
ವಾಗಿ ಸಾಹಸ-ಸಂಘಟನೆಗಳು ಬೆಳೆಯಲು ಅನುಕೂಲವಾಯಿತು. ಇವೆರಡೂ 
ಧೋ ಣೆಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ವಿಣುದ್ದವಾಗಿವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಒಂದು ಜ| 
ಇನ್ನೊ೦ದು ಅಸತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಒಹ. ದೆ ಅಲ್ಲವೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಪರಿಸ್ಸಿ ತಿಗನ 
ಸರಿಸಿ ಎರಡೂ ಸತ್ತ್ವವಾದುವುಗಳೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ ? ಸತ್ತವು ಒಂದು, ಇಳ 
ಮುಖ, ಅದ್ವಿತೀಯ ಎಂಬ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವನಿಗೆ ಎರಡೂ ಸತ್ಯಗಳೆಂದರೆ 
ಒಪ್ಪಒಹ.ದೆ? ಪರಸ್ಜರ ವಿರುದ್ಧವೆನಿಸುವ ಸಂಗತಿಗಳಿದ್ದರಂತೂ ಯಾವ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವನಾದರೂ ಸಹಸಾ ಅವೆರಡರ ಸತ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಒಪ್ಪ್ಸಲಾರನು. 
ಜತೆ ಇ೦ತಹ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವಷಾನವನ ಆಷರಣೆ 20822 ಇರರು ) 
ಎರಡನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆ ? ಎರಡನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡಬೇಕೆ? ಒಂದನ್ನೆ ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ ಬೇಕೆ ಒ೦ ದನ್ನ: ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳು ವುದಾದರೆ ಯಾವುದನ್ನು 2 


ಈ ತೊಡಕು ಅರ್ಜುನನಿಗಿದೆ. ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮೋವ 
ದೇಶಕನಂತೆ ಎಷ್ಟೊ ಕಂದು ನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕ ದನಿಯಿಂದ *" ಯುದ್ಧವನ್ನಾಡಡುವುದಿಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿದರೂ ಅವನಿಗೆ ತನ್ನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ವಿಶ್ವಾಸವಣಇಗಿಲ್ಲ. ಆದಳೆಂದೇ 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ವ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಕಟುವಾಗಿ ತನ್ನನ್ನು ಹಳೆಯ ಲು 
ಅರ್ಜುನನು ಮ.ನಸ್ಸನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಬಿಚ್ಚಿಟ್ಟು ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ 

ನ ಜೈತದ್ವಿದ್ದಃ ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ 

ಯದ್ವಾ ಜಯೇೀಮ ಯದಧದಿವಾನೋ ಜಯೇಯು8 || (೨-೬) 


"ಕಾನು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೊ, ( ಜಲ್ಲವೆ ಯ.ುದ್ದವನ್ನಾ ಡುವ್ರದೆ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೆ 
ನನ್ನನ್ನು ) ಅವರು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೊ--ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಒಳಿತು ಯಾವುದು 
ಎ೦ಬುದು ನನಗೆ ತಿಳಿಯಲೊಲ್ಲಡು ! ' 
ಒ೦ದು ಧರ್ಮವು ಕೃತ್ರ್ರಿಯನಾದ ತನ್ನನ್ನು ಯುದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಹುರಿದುಂಬಿಸು 
ವ್ರದು, ಇನ್ನೊ೦ದು ಧರ್ಮವು ಸ್ಪಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಡ ಎಂದು ಪಾಪದಿಂದ 
ಅವನ ಮನಸ್ಸನಮೃ ಹಿಂದೆಳೆಯುವುದು. ಎರಡ೧ ಧರ್ಮಗಳೆ! ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ಎರಡು ಬೇರೆಬೇರೆ ಕಾರಗಳಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು ಪ್ರವೃತ್ತ ಮಾಡುತ್ತಲಿವೆ! 
ವಿರೋಧವು ಬಾಹ್ಯಪ್ರಪ೦ಚಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲವೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ “೦ಒಂಧಿಸಿರುವುದು, 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮನಸ್ಸಿಗಲ್ಲ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ, ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ 


ಹುಟ್ಟನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ತಿ: 


ಮನಸ್ಸೇ ದ್ವಿಧಾಪ್ರವೃತ್ತವಾದುದು ಕಂಡ ಒರುವುದಲ್ಲ--ಎಂದು ಸಕೃದ್ಧರ್ಶನಕ್ಕೆ 
ಚಡ ಸತ್ರ ಬಾಗಿ ತೂತ ಅರ್ಜುನನ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವನ್ನು 
ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಸಂದೇಹವು ಕೂಡಲೆ ದೂರಾಗುವುದು. ಮೇಲಿನ ಎರಡು 
ಧರ್ಮಗಳ ವಿರೋಧವು ನಾಶವಾಗಬೇಕಾದರೆ--ಆ ವಿರೋಧವು ವಾಸ್ತವಿಕವಲ್ಲ 
ವೆಂದಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಇವೆರಡೂ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲ, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೊಂದೇ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಎಂದಾಗಲಿ ಪ ತೀತಿಯಾಗಬೇಕು ; ಅ೦ತಕ್‌ ಪ್ರತೀತಿಯಾಗದ 
ಹೊರತು ವಿರೋಧದ ಸಮಾಧಾನವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ ಸದ್ಯದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ 
ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಇವೆರಡೂ ಧರ್ಮಗಳೆ ಎಂದು ಪ ಪ್ರತೀ ತಿಉನಾಗಿದೆ, ಆದರೆ ಕಜ ಗಳ ಕಾರ್ಯ 
ಗಳು" ಪರಸ್ಸರ- ವಎರುದ್ಧವಾದುದರಿಂದ ಸದ್ಧದಸ್ಜಿ ಸ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ಬುದ್ದಿಯು 
ಕಾರ್ಯವ್ರೇರಕವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ ಎನಬಹುದು. ಆದಕಾಗಿಯೆ ಕ ಎಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು 

ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಿಕಾ ಬುದ್ದಿ ರೇಕೇಹ ಕುರುನಂದನ 

ಬಹುಶಾಖಾ ಹೃನಂತಾಶ್ಚ ಬುದ್ಧ ಯೋಂವ್ಯ ವಸಾಯಿನಾಂ ॥ (೨-೮೧) 


" ನಾನು ಹೇಳುವ ಉಪಾಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಗೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ (ಆದುದ 
ರಿಂದ ಕಾರ್ಯಪ್ರೇರ೦ಕವಾಗುವ ) ೫ ಇದೆ, ಯಾರಿಗೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಕೊಡುವದಾಗುವುದಿಲ್ಲವೊ ಅವರ ಬುದ್ದಿಯು ಗುರಿ ಇಲ್ಲದೆ, ಶಿಸ್ತು ಇಲ್ಲದೆ 
ನೋಡಿದತ್ತೆ ಲ್ಪ ಬೊಂಗೆಗಳಂತೆ ಪಸರಿಸಿ ನಿ ನಿಲುವದು. ' 


ಈ ವಾಾತಿನಿಂದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ ಶಕ್ಕಿಯು ಮೊದಲು 
ಮನುಷೃ ನಿಗಿರತಕ ಸದ್ದು, ಅವನ ಬುದ್ದಿಯ ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಿ ಕವಾಗಿರಲೇಬೇಕು, 
ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಜು ಕೆ ಯಾವ ಆರಿ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಿದ೦ತಾ 
ಜ್‌ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಒ.ದ್ಧಿಯು ನಿರ್ಣಾಯಕವಿರಲೇಬೇಳಕೆಂದು 
ಹಟ ತ 010 ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನು ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಕೆಲಸಗಳ ಸಾಧಕ 
ಬಾಧಕಗಳನ್ನು 4ರ ಚ ನೋಡಿಕೂಳ್ಳ ಬೇಕೆ? ಅಂತಹ ಯೋಗ್ಯ ತೆ ಬೇಕು, 
ಯೋಗ್ಯ ತೆ ಇದ್ದರೂ ಅನುಕೂಲತೆ ಬೇಕು 


ಇ೦ದಿನ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಾ ಣಿ 
ಬದ ಮಾತಿನ ಗರ್ಭಕಾರ್ಥವು ಹೊಳೆಯ ಹುದು. ಯಾವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯ 
ನನ್ನು ನೋಡಿದರೂ ಇಂದು ನಮ್ಮ ಸವತಾಜದಲ್ಲಿ ಅವನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಎಷ್ಟಿ ದೆ 
ಹೇಗೆ ಅನೇಕಮುಖವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ತಿಳಿಯುವುದು ಅವನ ಮೊದಲನೆಯ 
ಹೊಣೆ ಎಂದರೆ, ತನ್ನ ಮತ್ತು ಹೆ೦ಡಿರು-ಮಕ್ಕಳ ಉಪಜೀವಸಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯು 
ವುದು. ಯೋಗ್ಯತೆ ಅಇಲ್ಲವೆಂದಾಗಲಿ ಶಕ್ಯ್ಯವಾಗದೆಂದಾಗಲಿ ಹೆ೦ಡಿರು-ಮಸ್ತುಳನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದರೆ ದೇಶದ ಶಾಸನಪದ್ದತಿಯ ದಂಡನೆಗೆ ಗುರಿಯಾಗು 
ವನು. ಅದಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ದುಡಿಯಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಶಿಕ್ಪ್ಬಣವಿಲ್ಲದೆ ಸವತಾಜ 


ಷಿ೩ ಅಆಜರ್ನ್ವನ ವಿಷಾದಯೋಗೆ 


ದಲ್ಲಿ ಸ್ಟಾನ-ವಾನಗಳು ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಪನಿಸ್ಥಿತಿಗಾಗಿ ತನ್ನ ಮಕ್ಚಳಿಗೆ 
ಶಿಕ ಸ ಣವನ್ನು --ಶಕ್ಕವಾಗಲಿ' ಆಗದಿರಲಿ--ಕೊಡಿಸ ಸ ತೂತು: ಅವನದೆ. 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಹೊಣೆಗಳಿದ್ದರೆ ಹೊರಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೊಂದು 
ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಜಾತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೆ ಸವತಾಜದ 
ಸ೦ರಕ್ಸ್ನಣೆಯು ತಪ್ಪು ಎವುದೆಂಬ ಭಯದಿಂದ ಸ್ವಾವಿ-ಮರ-ಪರಂಪರಾಧವರರ್ಮ 
ಎ ೬ಓ ಆ ್‌್ರ ನು ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದ- 
ರಂತೆಯೆ. ನಾಗರಿಕತೆ ತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟಿ ರೆ ರಾಷ್ಟ್ರ_ತ೦ತ್ರ ( 5೭೩೭?) ದ 
ಸಂರಕ್ಷಣೆ ತಪ್ಪು ವುದಾದ್ದರಿ೦ದ ಆ ತಂತ್ರಕ್ಕೂ ಒಳಗಾಗಬೇಕಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ 
ಇ೦ದಿನ ಮಾನವನು ಅನೇಕ ತಂತ್ರಗಳಗೆ ಒಳಗಾದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಕೆಲಸದ ಸಾಧಕ-ಬಾಧಕವನ್ನು ತಾನೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಶಕ್ಳೃವಾದೀತೆ ? 
ತನ್ನ ಮಗನಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ ಜ೧ಡುವ ವೇಳೆಗೆ ಶಿಕ್ಷಕರನ್ನೂ, ಶಾಲೆಗಳನ್ನೂ , ಈಲಿಸ 
ತಕ್ಕ ವಿಷಯಗಳನ್ನೂ ಕುರಿತು ಸಾರಾಸಾರವಾಗಿ ತಲೆಹಿಡಿದು ವಿಚಾರಮಾಡು 
ವನೊ ಇಲ್ಲವೆ ಅನೇಕರು ತಮ್ಮ ಹುಡುಗರನ್ನು ಕಳುಹಿಸುತ್ತಿರುವ ಶಾಲೆ 
ಶಿಕ್ಷುಕ-ಶಿಕ್ಷ್ಟಣಕ್ರಮಗಳಿಗೆ ತನ್ನ ಹುಡುಗನನ್ನು ಒಪ್ಪಿಸುವನೊ? ದೇವನೆಂದ 
ಚತ ಇಚ ಭಸಮ। ಎಂದು ಜೀವನ-ಧೋರಣೆಗೆ ನಿಕಟವಾಗಿ ಸಂಬಧಿಸಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಒಪ್ಪು-ತಪ್ಪಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸುವನೊ ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ಜಾತಿಯ 
ದೇವನೆ ತನ ನ್ನ್ನ ದೇವ, ಅವರ ಧರ್ಮವ ತನ್ನ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಗೆ ಬಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡು ಸಂಸಾರವನ್ನು ಸಾಗಿಸುವನೂ ? ತನ್ನ ಮನೆ-ಮಾರುಗಳನ್ನು ಸ೦ರಕ್ಷಿ ಸು 
ವುದು, ತನ್ನ ನೀರು-ಸ್ತ ಕ್‌ | ನು ನೋಡಿಕೆಕಾಳು ವುದವ ಮೊದಲಾದುವುಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ಜಾನಾ [ಇ ನಗಾಗಿ ಏರ್ಪಡಿಸಿಕೂಳು ಹಘವನೊ ಅಲ್ಲವೆ ಸ್ವಳ್ಳೀಯ 
ಸ೦ಸ್ಲೆಗಳಿಗೈೆ ಶಾಸವಸಭೆಗಳಿಗೆ ತನ್ನ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಜ್‌ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳನ್ನು 
ಕಳುಹಿಸಿ ಕೊಡುವನೊ ? ಚಕ್ರತಷ' ಪುಶ್ಚೆಗಳನ್ನು ಕ(ಳಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಳು ಸಾಕ. ; 
ಅವುಗಳ ಉತ್ತರ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತೇ ಇದೆ. ಚ ವ್ಯಕ್ತಿಗಾದರೂ ತನ್ನ ಕಾರ್ಯಾ- 
ಕಾರ್ಯ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡಿಕೂಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಅನುಕೂಲತೆ ಇರು 
ವುಡು--ಇರಲೇಬೇಕು ಎಂದು ಹಟತೊಡ.ವಂ೦ತಿಲ್ಲ. 
ಇದಲ್ಲದೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ಕಿಯು ತನ್ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ತಾನೇ ನಿರ್ಣಯಿಸಿ 
ಅದರಂತೆ ಸುತಾ ತರ್ಕದ ಡು ವ್ಯ್ಳ ಚಡ ಆಧಾರಗಳಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನದನ್ನು ತಾನೇ ನಿಶ್ಚಯಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದು ಒಪ್ಪಿದರೆ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಕುಟು೦ಬ-ಸಮತಾಜ-ರಾಷ್ಟ್ರ್ರ ಮೊದಲಾದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳೆ ಲಭಿಸಂತ್ರಿರ 
ಲಿಲ್ಚ, ಸುರಕ್ಷ್ಮಿತತೆಯೂ ಉಳಿಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಒಬ್ಬನ ಹಿತ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೂ ಹಿತವೆ 
ಆಗಿರಬೇಕೆ೦ಬ ನಿಯಮವಿಲ್ಲದ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಇ೦ಶಕ ಶಕ್ತಿಯಾಗಲಿ ಅಧಿಕಾರ 
ವಾಗಲಿ ಇದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ದೈೈರ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಇಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ 


ಹುಟ್ಟನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೩೩ 


ಸಯಕ್ಕೆಕವೂ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸದ್ಯ ಕ್ವ ಅರ್ಜುನನ ಸ್ಥಿತಿಯು ಇಂತಹದಿದೆ. ತನಗೆ 
ರಾಜ್ಯ ಬೇಕು ಎಂಬ ರೋಧ ಒ೦ದು *ಡೆ, ತನ್ನೆ ವರು ಎಂಬ ಮೋಹ್‌ ಒ೦ದು 
ಕ್ರಡ್ಪೆ! ಸಾವತಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ಥಿತಿಯಾದರೂ ಹೀಗೆಯೆ ಇರುವುದು. ಅವನು 
ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಕ್ರಕವಾಗಲೂ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿ೦ದಲೆ. ಸ್ವಾರ್ಥವು 
ಪ್ರಾಣಿಯ ಸಹಜಸ್ಥಭಾವವಾಗಿದೆ , ಸಾ ರ್ಧದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮೋಸ್ನ ತಿಯ ಎಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಥೇಯವಾಗಿರವ್ರದೊ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಪರರ ಅವನತಿಯೂ ಥ್ಯೇಯ 
ವಾಗಿರುವುದು. ಆದುದರಿ೦ದ ಇಬ್ಬರ ಸ್ವಾರ್ಧಗೆಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ವಿರುದ್ದ 
ವಾಗಿರು ಪ್ರದೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಅನುಭವ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


೫335118 ನಿರ್ಣಯದ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲವೆ ಅನುಕೂಲತೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಇರಬೇಕೆಂದು ಹಟತೊಹುವಂತಿಲ್ಲವೆಂದೂ, ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಮಾನವನ 
ಸ ಸರ್ಧ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಆ ಶಕ್ತಿಗೆ ನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಕೂಡುವುದರಕ್ಲಿ ಸ್ಟಾಸ ಎಪವಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಂತು. ಆದರೆ--`ಶ*ಾರ್ಯ- 
ಪ್ರವೃತ್ತಿ ತ್ತಿಯಾಗಬೇಕಾದಶೆ ನಿರ್ಣಯವ೦ತೂ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕೇ ಬೇಕು. ಇದಕ್ಕೆ 
ಯಾವ ದಾರಿ? ಕ ಎಷ್ಣೃನೆು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಯ ಅನನುಕೂಲತೆಗಳನ್ನೂ ಅನರ್ಧ 
ಕಾರಿತೆಗಳನ್ನೂ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಮದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡು ಒಂದು ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ 
ದ್ಲಾನೆ. ಅದು ಹೀಗೆ 

ತಸ್ಮರ್ತ ಶಾಸ್ತ್ರಂ ವ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಸಿತೌ 

ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಶಾಸ್ತ್ರನಿಭಾನೋಕ್ತಂ ಕರ್ಮ ಕರ್ತುಮಿಹಾರ್ಹಸಿ | ( ೧೬-೨5೪) 


"ಆದುದರಿಂದ ಕಾರರ್ಯಾಕಾರ್ಯದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ವನಾಡುವಾಗ ನಿನಗೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರವೆ ಪ್ರಮಾಣವಾದುದು , ಶಾಸ್ತ ಸತ್ಯ ಸಮ್ಮತವಾದ ಕರ್ಮವಾವುದೆ೦ಬು 
ದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಅದನ್ನು ವರಾಡು ' 

ಕು 


ಅನೇಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಇಚ್ಛ್ಚಾ-ರುಚಿ-ಸಾ ಸ್ಪಾರ್ಧಗಳ ಸವೀಕರಣ ವಸಾಡುವು 
ದರಿ೦ಜಲೂ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾದರೂ ಪ್ರತಿಯೊಂದರ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೂಳ್ಳ್ಳು ವ ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಕಡಲ ಇರದ್ದ ರಿಂದಲೂ ಇ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ ಮಾಣವು ಎ೦ಬ ಕೃಷ್ಣನ ಮಾತನ್ನು ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿ ಇೊಂಡರೂ 
ಅರ್ಜನನ ತೊಡಕನ್ನು ಬಿಡಿಸಿದಂತಾಗಲಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ, ಅರ್ಜುನನ "ಅನುಭವಕ್ಕೆ 
ಬಂದ ವಿರೋಧವು ಸಾ ಸರ್ಧಗಳದಲ್ಲ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ ಸರ ವಿರೋಧ, ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನಾ ಡುವುದು ಕ್ಕ ತ್ರಿಯರ ಧರ್ಮ ಬ್ರ 9 ಶಾಸ್ತ್ರ, ಸ ಜನರನ್ನು ಕೊಂದ 
ಮಾನವನಿಗೆ ನರಕ ಪ್ಸದು ಎ೦ಒಂದೂ ಶಾಸ್ತ್ರ. ಜ್‌ 1 ಕ್ಪೆತ್ರಿ ಯನೂ 
ಆಗಿದ್ದಾನೆ, 4 ತಕ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಇ೦ತಹ ಅಜರುನನಿಗೆ ಎರಡ 


ಷ್ಮಿಆ ಅರ್ಜನವಿಸಾದಯೋ$ಗ 


ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಎರಡು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಲಿವೆ ! 
ಇ್ಯ ಟ್ಲಿನಲ್ಲಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಮುಂದಿನ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸಬೇಕಾದ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 
ಯಾತ್ರಿಕನನ್ನು ಕರೆದೊಯ್ಯಲು ಕಡಿದಾಡುವ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಂತೆ ತಮ್ಮ 
ತಮ್ಮೊಳಗೆಯೆ ಅತ್ಯ೦ತ ವಿರೋಧವನ್ನು ತಾಳಿದರೆ ಕ್ಸೇತ್ರದರ್ಶನವಾಗಲಿ ಪುಣ್ಣ 
ಲಾಭವಾಗಲಿ ಆಗುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ ? ಕ್ಲೇತ್ರದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ತಮ್ಮತಮ್ಮೊಳಗೆ 
ಚಿಲ್ಲರೆ ಮಾರಾಜಬಿಗರಂತೆ ಕಡಿದಾಡ. ವ್ರದನ್ನು ನೋಡಿ ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸಿ ನನಗೆಳ್ಸೇತ್ರ 
ದರ್ಶನವೆ ಬೇಡ ' ಎನುವ ಯಾಾತ್ರಿಕನಂತೆ ಅರ್ಜ೯ನನಾದರೂ ಶಾಸ್ತ್ಯಧರ್ಮಗಳ 
ವಿರೋಧವನ್ನು ನೋಡಿ ಹತಾಶನಾಗಿ "ನನಗೆ ಯುದ್ದವೆ ಬೇಡ ' ಎನ್ನುತ್ತಾನೆ. 

" ಯುದ್ಧವೆ ಬೇಡ' ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ತೊಡಕು ಬಿಟ್ಟಿ೦ತಾಗಲಿಲ್ಲ, ತೊಡ 
ಕನ್ನು ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ತಪ್ಪಿಸಿದ೦ಂತಾಯಿುತು ಎ೦ಬುದು ವರಾತ್ರ ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ ಬೇಗ ಹೊಳೆಯಲಿಲ್ಲ, ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ವರಾತ್ರ ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ಆಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗುವನೆಂದು ಕಲ್ಲಿಸೋಣ. 
ಸ೦ನ್ಯಾಸವೃತ್ತಿಯಿಂದಿರುವಾಗ ಅಪ್ಲಿಯೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದ ಶಾಸ್ತ್ರ ಧರ್ಮ 
ಗಳ ಪರಿಸ್ಜಿ ತಿಯ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳುವುದು ? ಅಂತಹ 
ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯು ಪ್ರಾಪ್ತವಾದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು 
ಮತ್ತೊಂದು ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಕೈೆಕೊಳ್ಳುವನೆ? ಆ ಮತ್ತೊ೦ದು ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲೂ 
ಅ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದರೆ * ಒಮ್ಮೆ ಎದುರಿಸಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದೆ ತಪ್ಪಿ 
ಸಲು ಯತ್ನಿ ಸಿದಪ್ಲಿ "ಬಹು ಶಾಖಾ ಹ್ಞನ೦ತಾಶ್ಚ ಬುದ್ಧಯೋ$ ವ್ಯವಸಾಯಿ ನಾಂ 3 
ಎಂಬ ವತಾತು ನಿಜವಾಗೆುವುದು. 

ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ " ಯುದ್ದವೆ ಬೇಡ' ಎನುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಒಂದು 
ಮಹತ್ತ್ವದ ಮಾತನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದಾನೆ. ಅದೆಂದರೆ ತಾನು ಕ್ಷ ತ್ರಿಯನೆಂಒಂದು 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಹ ನುಸರಿಸಿ ಸ್ಪತಶ್ರಿಯನ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು ಯಾವುವಿರುವುವೆಂಬುದನ್ನು 
ಕೆಲಹೊತ್ತು ಬದಿಗಿರಿಸೋಣ ಆದರೆ ಕ್ಚೃತ್ರಿಯ ವಂಶದಲ್ಲಿ, ಕ್ಸ ಶ್ರ್ರಿಯ ಕುಟುಂಬ 
ದಲ್ಲಿ, ಶ್ಹ್ಟತ್ರಿಯ ಪರಿವಾರದಲ್ಲಿ, ಕ್ಪುತ್ರಿಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಆ ಹುಟ್ಟಿನ ನಿವಿಂತ್ಕವಾಗಿಯೆ ಅನೇಕ ಬಂಧನಗಳಿವೆ.. * ಯುದ್ಧವೆ ಬೇಡ?' ಎನು 
ವಾಗ ತಾನು ಆ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಮುರಿಯ ಒಹುದೆ೦ಬ ಗ್ರಹಿಳೆ ಅವನಿಗಿದ್ದ೦ತೆ 
ತೋರುವುದು. ಆ ಗ್ರೆಹಿಕೆ-ಇಅರ್ಜನನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೆ ಯರಠಾಕೆ ವಿತ್ತು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನ ವಿಷಯದಲ್ಲೂ ತಪ್ಪಾದ.ದೆನಿಸುವುದೆಂದು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ 
ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಬರುವ್ರದು, 

ಯಾವುದಾದರೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ದ೦ದಿನಿ೦ದ ಪರಿಶೀಲಿ 
ಸಿದರೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ವೀರಿದ ಸಾವಿರಾರು ಶಕ್ತಿಗಳ ಒಂಧನವು ಅವನನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಸುತ್ತಿ, ಬಿಗಿದು ತಟ್ಟುವ್ರದೆ೦ಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳ 


ಹುನ್ಟನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ರ್ನ 


ರಕ್ತದ ಕ ಇಗಳನ್ನು ತಳಹದಿಯಾಗಿ ಟ್ಮ ಇ೧೦ಡು. ಅವ ಗ೪೦ದ 3 ತನ್ನ ಶ ಶರೀರಾವಯ ವ 
ಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟೆ ಸ್‌ೂಂಡು ಭೂವಿ.ಯಲ್ಲ ಹುಟ್ಟಿದ ಜೀವನವು ಪ್ರಧಮ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿಯೆ 
ತನ್ನ ಪ ರಾವಲಂ ಬಿತ್ತ ವನ್ನೂ ಪಾರತಂತ್ರ್ವವನ್ನೂ ಹಾರವ ರ್ಜ ನೆಲದ ಹತ್ತ 
ನೀರಿನ ಗ.ಣದೊ ಷಗಳಿಗನ | ಗುಣದೋಷಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯು ಚಜಕಗೇ್ಷ 
ಕಲ್ಲವ-ವ.ಣ್ಣ್ಣುಗಳ ಗುಣದೋಷಗಳೆ ತನ್ನ ಗುಣದೋಹಷಗಳೆಂದು ತೋರುತ್ಕ್ಮ ಅವು 
ಗಳಿಂದ ನಿರ್ವಿಸಿದ ಕಟ್ಟಡವು ಸಿಲ್ಲಂವಂತೆ, ತಳಹದಿಯ ಗಡು.ಸಡಿಲೇ ಕಟ್ಟಡದ 
ಗಡು-ಸಡಿಲೆನಿಸುವಂತೆ ತಂದೆ ತಾಯಿಂಗಳ ರತ್ಕ್ತದ ಗುಣದೋಹಷಣಗಳೆ ತನ್ನ ರತ, ದ 
ಗ.ಣ-ದೋಷಗಳಾಗುವ್ರವು ಜೀವಿಗೆ. ಈ ಪ್ರಸಂಗವು ತುರತ, 
ಆನುವಂಶಿಕತೆ ( ೫೦೯೦ರ 7) ಯ ಪ್ರಭಾವ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ತಡೆಯುವುದಾಗಲಿ 
ತಿದ್ದುವುದಾಗಲಿ ಇದುವರೆಗಿನ ಇಂದಿನ ವಿಜ್ಞಾನಶಾಸ್ತ ಕ ಕೂಡ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 
ಹಾ ಹೀಗಣಗುೆುವೆ, ಹೀಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ' ಸ ಬಾ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಜೀವಿಗೆ 
ೂದಲಿನಿಂದಲೂ ಇಲ್ಲ, ಶರೀರ, ಆಕಾರ, ಅವಯವ, ತ್ಕ ಗುಣ-ದೋಷ, 
ಜಗ, -ಅವಾ ರೋಗ್ಯ ಮುಂತಾದ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಮಹ ಎಪವೆಶಿಸುವ ಅನೇಕ 
ಚ ವೂಲಘಟಿಕಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ ಹುಟಿ ನಿಂದ” ನೀವಿಗೆ ಸ್ಪಾ ತಂತ್ರ್ಮ 
ಎಲ್ಲ... ಶಾರೀರಿಕ ಆಕಾರ-ರೂಪ-ಬೆಳೆವಣಿಗೆಗಳಲ್ಲಿ “ಹೇಗೆ ತನ್ನನ್ನು ಚ್‌ 
ಶತ್ನಿಗಳು ಠನ್ನ ನ್ನು ಸುತ್ತು ಗಟ್ಟ ಹತಿಡಏವುವೊ ಹಾಗೆಯೆ ಸತ ಮತ್ತು 
ಬೌದ್ದಿಕ ಜಿಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಳೂಡ ಒಂಧನಗಳಿವೆ. ಜೇವನದಲ್ಲಿ ಅನ್ಯರೊಡನೆ ವ್ವವ- 
ಹಾರದಿಂದ ವರ್ತಿಸಲು ಅತ್ಲ೦ತ ಮಹತ್ತ್ವ ಎದ್ದಾದ ಸಾಧನೆ ಎಂದರೆ "ಭಾಷೆ, ಕೂಸು 
ಭಾಷೆಯನ್ನು ಕಲಿತುಕೊಳ್ಳು ವ್ರದು ಹೇಗೆ? ತನ್ನ ವ್ಯೆ ವಹಾರಣ್ಕೆ ಯಾವ ಭಾಷೆಯು 
ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಉಪಯುಂಕೃ ಮ ಒ್ನ ಆವಶ್ಯಕವೆನಿಸ ತಾ ಆ ಆ ನ್ಸೆ ನಾನ. 
ಕಲಿತುಕೊಳ್ಳು ವೆ. ಎಂದರೆ ಆ ಶಕ್ಕ್ತಿಯತಾಗಲಿ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಣವಾಗಲಿ ೂಸಿಗಿದೆಯೆ ? 
ತಂದೆ ತಾಯ್ಗಳುು ವತಾತನಾದುವ ನುಡಿಯೆ ಬೆಳೆಯುವ ಕೂಸಿನ ಭಾಷೆಯಾಗು 
ಪ್ರದ, ತಾಯ ಡಿ ಎಂದರೆ ಅಭಿವಾನದ ಮಾತು ಮುಂತಾದ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು 
ಆ ನಂತರ ಕಪ್ಪಿಸಿಕೊೊ೦ಡದ್ದು. ಈ ಭಾವನೆಗಳಾದರೂ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ. ೦ದಲೆ 
ಪ್ರಾಪ್ಯವಾಗುತ್ತಿವೆ ಎಂಬುದನ ಬ ಶನ್ನಡ ವಾಚಕರಿಗೆ ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ಮುರಾರಿಯ ಪ ಪಾಬಲ್ಯು ಮತ್ತು ಪ್ರಚಾರವು ಹಿಂದೆ ಇದ್ದಿತಂತೆ. 
ಆಗಿನ ಕಾ ದ ತಂದೆ-ತಾಯಂದಿರು ಕನ್ನ ಡಿಗರಾದರೂ ಮಾರಿಗೆ ಪರಾನವನ್ನು 
ಕೂಡ. ತ್ತಿದ್ದರು, ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ತಾಳ್ನತ್ತಿದ್ದರು. ಅಂತಹ ತಂದೆ-ತಾಯ್ಗಳ 
“ಚಿರಂಜೀವ'ರು ಇನ್ರೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಉತ್ತರ ಕರ್ನಾಟಕದ ಕೆಲವೆಡೆ ಕಂಡುಒರುತ್ತಾ_ರೈ, 
ಈ "ಚಿರಂಜೀವ' ಸಮೂಹಕ್ಕೆ, ಕನ್ನಡ-ಕರ್ನಾಟಕ ಮೊದಲಾದ ಶಬ್ದಗಳ 
ಅರ್ಥವಾಗಲಿ ಅವ ಗಳಿಂದ ಭಾವನೆಯಾಗಲಿ ಹೊಳೆಯುವುದೆ ಇಲ್ಲ. ಈ ದೃಷ್ಟಾ ೦. 
ದಿ೦ದ ಮಾನವನನ್ನು ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯ ಸಂಕೋಲೆಯು ಎಷ್ಟ್ಟು ಬಿಗಿಯಾಗಿ ಕಟ್ಟಿರುತ್ತ 


೪೦ಿ ಅಜರ್ನನವಿಸಾದಯೋಗ 


ದೆ೦ಬುದು ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಭಾಷೆಯು ವೈಯಕ್ತಿಕ ಜೀವನದ ಮೂಲಸಾಧನ 
ವೆನಿಸಿದರೆ, ಜಾತಿ-ಧರ್ಮ ಮೊದಲಾದುವುಗಳು ಸಾಮೂಹಿಕ ಜೀವನದ ಬೆಳೆ 
ವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನಗಳಾದುವು. ಈ ಜಾತಿ-ಧರ್ಮಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲೂದರೂ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಎದೆಯ 2 ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವಪ್ರದೇನು ? 
ನನ್ನ ಇ ಬ ನನ್ನ "ಧರ್ಮವಾಗಲಿ ನಾನು ತಿಳಿದು ಪಡೆದುಕೊಂ೦ಡದ್ದಲ್ಲ, 
ವಂಶಪರಂಪರೆಯಿ೦ದ ಇಳಿದು ನಡೆದು ಬಂದದ್ದು. ನನ್ನ ತಂದೆಯ ಜಾತಿಂಗ ನನ್ನ 
ಜಾತಿ, ಶನ್ಹ್ನ ತಂದೆಯ ಜಾತಿಯೆ ನನ್ನ ತಂದೆಯ ಜಾತಿ , ಹೀಗೆಯೆ ಕೊನೆ ಇಲ್ಲದ 
ನಿಚ್ಚಣಿಕೆಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಬಹುದು. ತನಗೆ ಹಿತವಾವುದು, ತನಗೆ ಸಮ್ಮತವಾದ 
ದಾವುದು ಅದೇ ತನ್ನ ಜಾತಿ, ಅದೇ ತನ್ನ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಲಾಗದು. ಹೆರಿಹರ ಬ್ರಹ್ಮಾದಿಗಳನ್ನು ಕೂಡ "ಗೆದ್ದ ಇತು 
ನಮ್ಮ ಕವಿಗಳು ಕಾಮನನ್ನು ಹೊಗಳುವರು , ಆದರ ಅಂತಹ ಕಾಮನನ್ನು 
ಇಂ೦ದಿಗೂ ನಮ್ಮ ಸವರಾಜದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಯು ಗೆದ್ದಿದೆ. ಜಾತಿಯ ಹೊರಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಪ್ರೇಮವು ಸುಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಮಹತ್ತ್ವದ 
ಸ೦ಸ್ಥ್ರಾರವು ಜಾತಿಗೆ ಒಳಗಾಗಿತ್ತು, , ಅದೆಂದರೆ, ಶಿಕ್ಷಣ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಜಾತಿ 
ಯಫ್ಲಿ ಹಟ್ಟಿ ಓದವನು ಇಂತಹ ಎದೆ ಸಯನ್ನೆ ಕಲಿಯಬೇಕು, ಕ ತ್ರಿಯನ ಜಾತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹುಲಿ” [ದವನು ಇಂತಹ ವಿದ್ಧೆ ಟ್ಬಯನ್ನೆ ಕಲಿಯಬೇಕು, ವೈಶ್ಯನು ಇ೦ತಹದನ್ನೆ 
ಚಚ, ಶೂದ್ರನು ಯಾವ್ರದನ್ನೂ ಕಲಿಯಬಾರದು ಎಂಬ ನಿಯಮವಿದ್ದಿತು 
ಆಗ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಅಂದಿನ ಶೂದ್ರನಿಗೆ ಮೈಗೂಲಿಯ ಹೊರತು 
ಮತ್ತೊಂದು ಯೋಗ್ಯತೆ ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಅಂದಿನ ಕ್ಸತ್ರಿಯನಿಗೆ ಯುದ್ದದ 


ಹೊರತು ಇನ್ನೊ ೦ದರಲ್ಲಿ ನೈೆಪ್ರಣ್ಣ ವಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಚ ಶಿ ಕ್ಪತ್ರಿಯನು, 
ಯುದ್ದವನ್ನು ಮಾಡು ವುದಿಲ್ಲವೆ೦ದರೆ ಅವನು ಮಾಡುವಂತಹ ಬೇರೆ *ೆಲಸಗಳೆ 
ಇದ್ದಿಲ್ಲ. ಯಾವ ಮ್ಯಕ್ಕಿಗಾದರೂ ತನ್ನ ಶಿಕ ಣದ ಹೊರಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಯೋಗ್ಯತೆ 
ಇರುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಇಂದಿನ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಸವತಾಜಕ್ತೆ 
ಬೇಡಾಗಿ,; ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲವೆನಿಸಿ ಪ್ರಗತಿಯ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಜಾರ 
ರೆನಿಸಿ, ಚೋರರಿನಿಸಿ ಸ್ವಾಭಿವರಾನಶೂನ್ಸರಾಗಿ, ಅಲೆಯಬೇಕಾಗಿ ಕೊಳೆಯುವ 
ತರುಣರನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ ವತಾತಿನ ಸತ್ಯತೆಯು ಕ೦ಡುಂಬರುವುದ. 
ಹಿ೦ದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗೂ ತಿಕ್ಲಣಕ್ಕೂ ಅತ್ಯ೦ತ ನಿಕಟವಾದ ಸಂಬ೦ಧವನಿರ 
ದಿದ್ದರೂ ವತಾನವನಿಗೆ ಶಿಕೃಣವು ಹೇಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಮೀರಿದ ಒಂದು 
ದ್ಬೆವೀ ಸ೦ಂಕೋಲೆಯಾಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ಆಯಾ ದೇಶಗಳ--ಆಯಾ ಜನಾ೦ಗ 
ಗಳ ಶಿಕ್ಪ್ಸ ಇಪವದ್ದ ತಿಯನ್ನು ಸಜಾ ಸಹ್ಯ ವಾಗುವುದು. ಇಂದ) ಗ 
ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ದೇಶಾಭಿಮಾನವೆ ಒಂದು ಚ ಕತ ಚಿಕ್ಕ ಮಗುವಿನ ಮನಸ್ಸ 

ನೋಲೆ ದೇಶಾಭಿಮಾನ ದ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಒತ್ತಿ ಮೂಡಿಸ ಕ ಅನ್ಲ ೫! 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೪೧ 


ಅವಹೇಳನೆ ಇಲ್ಲವೆ ತಿರಸ್ವಾರ ಇಲ್ಲವೆ ದ್ರೇಷ ಇವುಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ ಮಾರ್ಗೆ 
ಗಳು ಇನ್ನೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಜರ್ಮನಿಯ ಶಾಲೆಗಳ ಇತಿಹಾಸದ ಪರ್ಯಪುಸ್ತಕ 
ಗೆಳಫ್ಜಿ ಫ್ರಾನ್ಸದ ತಿರಸ್ವಾರ ಇಲ್ಲವೆ ದೇಷಸೂಚಕ ವಾಕ್ಯಗಳು ಹೇರಳವಾಗಿರುವು 
ವಂತೆ. ಇ೦ತಹ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಓದುವ ಮಗು ಆ ದ್ರೇಷ-ಭಾವನೆಯನ್ನುು 
ಮೈೆಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡೇ ಬೆಳೆಯುವನು. ಅದರಂತೆಯೆ ಹಿಂದುಸ್ತಾನವೆಂದರೆ ನಾವು 
ಸೋಲಿಸಿದ ದೇಶ ಎಂಒ ಪಾರವನ್ನು ಇಂಗ್ಲ್ಲಿಶ ಕುಡಂಗರಿಗೆ ಕಲಿಸಿದರೆ ಅವರು 
" ಭಾರತೀಯರೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ದಾಸರು” ಎ೦ಬ ಭಾವನೆಯಿಂದಲೆ ಬೆಕೆಯಬಹುದು. 
ಅದೇ ಮೇರೆಗೆ ನಮ್ಮ ಬಾಲಕರಿಗೆ ಮೊದಲಿನಿ೦ದ ಕೂನೆಯವರೆಗೆ ವೇದ-ಪುರಾಣ-- 
ಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚು-ಕಡಿಮೆ ಪ್ರವಶಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಕಲಿಸಿದರೆ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಾಗಲಿ 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಾಗಲಿ ಬೇರೆ ಜ್ವ್ಯಾನವೆ ಇಲ್ಲವೆಂಬ ಭಾವನೆಯಿ೦ದ ನಾವು ಬೆಳೆಯು 
ವವು ( ಆ ಮೇಲೆ ಇಂದಿನ ವಿಜ್ಞಾನಯುುಗದಲ್ಲಿ ಅಳಿಯುವೆವು ). ಏನೆ ಇರಲಿ, 
ತಿಕ್ಹ್ನಣದಿ೦ಂದ ಮಾನವನ ಅ೦ಶರ್ಗತಶಕ್ಕಿಗಳಿಗೆ ಎ೦ತಕ್‌ ಮೀರಿದ ಮೇರೆ ಇದೆ 
ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವ್ರದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಯಾವ ಬಾಲಕನ ತನ್ನ ತಿಕ್ಕ್ನಣ 
ಕ್ರವುವನ್ನು ಆಯ್ದ್ದಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ನಾವು ನೋಡಿದ್ದೇವೆ ಇಲ್ಲವೆ ನೋಡು 
ತ್ತೇವೆ? ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಗಿದ್ದ ಶಿಕ್ಲಣವೆ 
ನಮ್ಮ ಬಾಲಕರ ಶಿಕ್ಸ್ಟಣವು. ಅದು ಒಳ್ಳೆಯದಿರಲಿ, ಇಲ್ಲದಿರಲಿ. ಯಾವನಾದ 
ರೊಬ್ಬನ ಆ ಶಿಕ್ಚಣಎಲ್ಲದೆ ಅಲ್ಲವೆ ಒಲ್ಲದೆ ಬೆಳೆದರೆ ಯಾವ ಸಮಾಜ-ಸ೦ಂಸ್ಥ್ದೆಯೂ 
ಅವನನ್ನು ಸನ್ಮಾನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ ಇಂದು ನಾನು ದೊರೆಯಾಗಿದ್ದರೆ, 
ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಿದ್ದರೆ, ಶಿಕ ಕನಾಗಿದ್ದರೆ, ವಕೀಲನಾಗಿದ್ದರೆ, ಒಳ್ಳೆಯವನಾಗಿ 
ದ್ವರೆ, ತತ್ಮ ವಜ್ಜ್ಯ್ಯಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೆ ಆಯತಾ ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ನಾನು ಬೇಕೆಂದು 
ಆಯ್ದು ಸೊಂಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ನಾನು ಚಿಕ್ಕವನಿರುವಾಗ ಯಾವುದೊ ಒಂದು 
ಯಂತ್ರದಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದೇನೆ, ಅದಕಾಗಿ ನನಗೆ ಅಂತಹದೆ ಸ್ತರೂಪ 
ಒರಲೇಬೇಕು. 

ಹೀಗೆ ನಾವು ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಶತೋರಿಸಒಹುದುು. ಆದರೆ 
ಇದು ವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದ ಒಂಧನಗೆಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನೆ ನಿಕಟವಾಗಿ ಸಂಒಂಧಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ 
ಕಾಣಿಸಿದಷ್ಟು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ಸಾಕು. ಈ ಬಂಧನಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟುವ 
ಮ.ಂಚಿತವಾಗಿಯೆ ಇದ್ದವುಗಳು, ಹುಟ್ಟಿ ನಿ೦ದಲೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಸುತ್ತುವಂತಹವ, 
ವುತ್ತು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನೂ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ವಿೀರಲಾರಮ,.. ಇವು ಮೂಲ 
ಒಂಧನಗಳು, ಅಧವಾ ಗೀತೆಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇ.ವು ಪ್ರಕೃತಿ 
ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ವಭಾವ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಕೃಷ್ಣನು ಅಜರ್ನನನಿಗೆ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೀಗೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ : 

೬-೪೫೭೦ 


೪೨ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಕಾರ್ಯತೇ ಹೃ್ಯವಶಃ ಕಮ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣೈಃ || (೩.೫) 
ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ಭೂತಾನಿ ನಿಗ್ರಹ ೨೦ ಕರಿಷ್ಯತಿ ॥ (೩-೩೩) 


ಸ್ವಭಾವಜೇನ ಹೌಂತೇಂಯ ನಿಬದ್ಧಃ ಸ್ವೇನ ಕರ್ಮಣಾ 
ಕರ್ತುಂ ನೇಚ್ಛಸಿ ಯನ್ಮೋಹಾತ್‌ ಕರಿಷ್ಯಸೃವಶೋಪಿ ತತ್ತ ॥ (೧೮.೬೦ ) 


ಯಂದಹಂಕಾರವತಾಶ್ರಿತ್ಯ ನ ಯೋತ್ಸ್ಯ ಇತಿ ಮನ್ಯಸೇ 
ಮಿದ್ಯೈಷವ್ಯ ಮ ದುಗೆ  ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತ್ಮಾಂ ನಿಯೋಕ್ಸತಿ ॥ (೧೮-೫೯) 


ಪ್ರ ್ರಕೃತಿ-ಗುಣಗಳಿಗೆ ಪರತಂತ್ರನಾಗಿ ಪೃತಿಯೊಬ್ಬನು ಕಾಯ ೯ವನ್ನು 
ಮಾಡಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. . ಕೊನೆಗೆ ಪ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮುಂದೆ ನಿಗ್ರಹದ ಆಟಿ 
ಸಾಗದು. . ಸ್ತಭಾವಕ್ಯುನುಗುಣವಾದ ಕರ್ಮ ( ಕಾರ್ಯ) ವು ನಿನ್ನ ಸ್ಪೈಕಟ್ಟಿ 
ನಿಂತಿದೆ, « ಅದನ್ನು ವಠಾಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎನುವುದು ಮೋಹ, ಕೊನೆಗೆ ಪರವಶ 
ನಾಗಿ ಅದನ್ನು ಆ ಇಡಿಯ ತೀರಬೇಕಾಗುವುದು. "ಯುದ _ವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ' 
ಎನುವ್ರದು ನಿನ್ನ್ನ ಅಹಂಕಾರ, ನಿನ್ನ್ನ ಆ ನಿಶ್ಚಯವು ವ್ಯರ್ಥ, ಯಾಳೆಂದರೆ 
( ನಿನಗೆ « ಒಲ್ಲೆ ' ನೆನುವ ಅಧಿಕಾರವಾಗಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಮವಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ. 
ಕೊನೆಗೆ) ಪ ಪ್ರಕೃತಿಯು ನಿನ್ನನ್ನು ಆ ಸೇಲಸಣೆ ಸ್ವೀ “ಹೆಜ್ಡಾವುದು. ಕ 


೫ 


ಯುದ _ವನ್ನು ಒಲ್ಲೆ ಎನಲು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಅಧಿಕಾರ-ಸಾ ತೆ೦ತ್ತ ಗಳಿಲ್ಲ 
ಎಂದೂ, ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ ತತ್ತ್ವ ವಿವೇಷನೆ ಎಂದರೆ ಬುದ್ದಿ ಧೆ ದುರುಪ 
ಯೋಗ, ಶಬ್ದಗಳು ವ್ಯರ್ಥ ಸಾ ಅಬ್ಬರ, ತರ್ಕವು ತೋರಿಕೆಯ ತಂಬಾಕಿ 
ಎ೦ದೂ ಬಹುಜನರಿಗೆ ಎನಿಸಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಧಿಕಾರ-ಸ್ತಾತಂತ್ರ್ಯ್ಯಗಳಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಇಷೊೂ ಶ೦ದು ಆಡ೦ಬರದಿಂದ ಸಿದ ಮಾಡಿದುದರ ಎಡತಿ ಸ ಾ: ಶತ್ಮ ಪತ್‌ 
ಆರಲಿಕ್ತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಈಗ ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಒಗೆದು ಕೊಟ್ಟು 
ಹೋದರೆ ಏನಾಗುವುದು? ತತ್ತ್ದವು ಅವನನ್ನು ಬಿಗಿದೆಳೆಯುವುದೆ? ಇದಲ್ಲದೆ 
ಅಜರ್ಬನನು ಸ್ಪ್ಸ್ಸ್ರಿ ಯ ನಾದುದರಿಂದ ಯುದ ವನ್ನ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಬೇರೆ 
ಕೆಲಸಕ್ಸ್‌ ಅವನ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎ೦ದು ಹೇಳಿದುದಾದರೂ ಸಯುಕ್ಕಿಕ 
ವಾಗಿದೆಯೆ * ಹಿಂದಣ ಕಾಲದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೂ ಆ 
ವತಾತು  ಸಯುಕ್ಕಿಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ಕ್ಸ್ನತ್ರಿಯರಿಗಂತೂ ಆಗಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಕೈಕೊಳ್ಳುವ 
ಅಧಿಕಾರವಿದ್ದಿ ತು. ಹೀಗೆ ಕ ೈತ್ಟಿ ಶಿ _ಯನಿಗೊೂ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗುವ ಅಧಿಕಾರವಿರುವಾಗ 
ಕ್ಸತ್ರಿಯನಿಗೆ ಯುದ್ದದ ಹೊರತು ಬೇರೊಂದು ಕಾರ್ಯದ ಟ್‌ ಇಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಅಜರ್ಜನನು ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಛಿ 


ಇ ಟು ೨ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾದರೆ ಅವನು ತೊಡಕನ್ನೆ ಬಿಡಿಸಿದಂತಾಗುವುದು. ಈ 
ಆಳ್ಚ್ರೇಪವೂ ನಮ್ಮ ಮೋಲೆ ಬರಬಹುದು. ಅಜರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಒಗೆದು 
ಕೊಟ್ಟು ಹೋದರೆ ಏನಾಗುವುದು ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾದರೆ ತೊಡಳೇ 
ಬಿಟ್ಟೆ೦ಂತಾಗುವುದು--ಎಂಬ ಈ ಎರಡು ಆಕ್ಲೇವಗಳು ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಯುಕ್ಕಿಕ 
ವಾಗಿವೆ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ಯಾವ ಸಮತಾಧಾನವಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು 
ನೋಡೋಣ. 

ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಗೆ ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರವನ್ನು ಹಲ್ಲಿ ವಿಷಣ್ಣ 
ವದನನಾಗಿ ರಥದಘ್ಲ ಕುಳಿತಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಇ ಗಿ ನೋಡಿದರೆ 
ಅವನನ್ನು ಒತ್ತಾಾಾಯಪಡಿಸುವವರು ಯಾರಿದ್ದಾರೆ? ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ ಎನಬಹುದು ? 
ಅರ್ಜುನನ ಮತಾತೇಕೆ? ಸಾವತಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಜಡ ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನ 
ವಿರುದ್ದ ವಾಗಿ ಒತ್ತ್ವಾಯಪಡಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ನ್‌] ಒ೦ದು ಕ್ಳ್ಟ 
ಪ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳೋಣ ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯ ಬನನ್ನ್ನು ಅವನ ಮುನಸ್ಸಿಸ 
ವಿರುದ್ದ ಒತ್ತಾ್ವಾಯಪಡಿಸುವ ಹೊರಗಿನ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲವೆವ ವ್ಯಕ್ತಿ ಒ೦ದೂ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಸಾಮಾನ್ಯನಿಯಮವನ್ನೆ ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಅಂತಹ ನಿಯಮವಿದ್ದ ಪಕ್ಪದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜು 
ನನಿಗೆ ಈ ಸ್ಥಿತಿಯೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? * ದುಷ್ಟ 
ನಾದ ದುರ್ಯೋಧನನನ್ನು ಕೂಡಿಕೊಂಡು ನನ್ನೊ ಡನೆ ಯುದ್ದವಾಡಲು ೫ 
ವರು ಯಾರು? ಅವರನ್ನೊಮ್ಮೆ ನೋಡುವೆ ' ಎಂದು ಹೆಮ್ಮೆಯಿಂದ ಮಾತ 
ನಾಡುವ ಅರ್ಜುನನು ಯಾವ ಮನೋನಿಶ್ಚಯದಿಂದ ರಣಾ೦ಗಣಸ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದೆ 
ನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು? ಬಾಲ್ಯದಿ೦ದ ಕುದಿಯುತ್ತಿದ್ದ ಹಗೆತನ-ಹುಮ್ಮಸಗಳಿಂದ, 
ಹನ್ರೆ ರಡುವರ್ಷಗಳೆ ವನವಾಸದ ಕಷ್ಟ ಗಳಿಂದ, ಅಜ್ಞಾತವಾಸ ಸದ ಅವವತಾನಕಾರಕಈ 
ಸ್ಮೃರಣೆಗಳಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಮುನಸ್ಸಿ ನಲ್ಲ ದುರ್ಯೋಧವನಾದಿಗಳನ್ನು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಹಣ್ಣ್ಮ್ಣ್ಕುಮಾಡಿಬಿಡಬೇಕೆಂಬ ನಿಶ್ಚ ಯವೆ ಇದ್ದಿತು. ಅಷ್ಟೊಂದು ದೃಢವಾಗಿ ನೆಲೆ 
ಗೊ೦ಡ ನಿಶ್ಚಯವು ಒಂದು ಕ ಣಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಹೆಸರಿಲ್ಲದಂತೆ ಕರಗಿಹೋಯಿತಲ್ಲ 2 
ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಬೇರಎರಿ ಬೆಳೆದ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಲು ಯಾರು 
ಒತ್ತ್ವಾಯಪಡಿಸಿದರು? ಅವನ ಮನಸೆ ಕ ಜರಾ ಕು ಬಾಹ್ಯ್ಯವೃ ತ್ವಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿ ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು? ಆದರೆ ತಾತ್ರಿ ಎಳವಾಗಿ. ವಿಚಾರವರಾಡು 
ವಾಗ ಅಷ್ಟೊಂದು ನಿಶ್ಚಯದಿಂದ ಗಟ್ಟಿ ಗೊಂಡ ಮನಸ್ಸು ತಾನಾಗಿಯೆ ಕರಗಿ 
ತೆಂದು ಜೂ ಇಲ್ಲವೆ ಪರಸಿ ಚು ಆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ತದ್ದಿರುದ್ದವಾಗಿ 
ಇರಗಿಸಿತೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೊ ಅನೇಶ ವರ್ಷಗಳ ನಿಶ ಲಯವನ್ನು ಕ “ಹಾರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಬದಲಾಯಿಸುವ ಶಕ್ಕಿಯುಳ್ಳೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಕ ಜಿಕವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಈ ನಿಶ್ಚೆ ಯ 
ವನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಲು ಶಕ ವಲ್ಲೆ ಹ ಹೇಗೆ 'ಜೇಕಹುದ! 2 ಸಿ ನಿಶ್ಚ ಯವೂ 
ತತ್ಮರಿಸುತ್ತಲಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಸಾಕ ವೆ ಬೇಡ, 


ಲಲ ಅಜರ್ನನವಿಷಾಹಷಯೋಗ 


ಕಾರ್ವಣ್ಯ ದೋಷೋಪಹತಸ್ತಭಾವಃ 


ಇ ಬಾ ಧ್ರ ೪ 
ಪೃಚ್ಛಾಮಿ ತ್ತಾಂ ಧರ್ಮಸಂಮೂಢಜೇತಾಃ (೨.೭) 


ಎಂಬ ವತಾತಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನೆ ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 


ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅವನ ಮನಸಿನ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸುವ ಅನೇಕ ಶಕ್ಕಿ.ಸ೦ಗತಿಗಳಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲೇ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ನಮ್ಮ 
ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಬೀಳುವುವು. ತೀರ ಸಾಮಾನ್ಯವೆನಿಸುವ ಸ೦ನಿವೇಶಗಳನ್ನೆ ಮೊದಲಂ 
ನೋಡೋಣ. 


ನಾವು ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಮಹತ್ವದ ಕೆಲಸವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸಂತೋಷದ 
ಸಂಗೆತಿಯನ್ನಾ ಗಲಿ ನಡೆಸುತ್ತ, ಅನುಭವಿಸುತ್ತ ಇದ್ದಾಗೆ ಅತಿಧಿಯೊಬ್ಬನು ಬರು 
ವನು. ಆಗೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನೊಳಗೆ ಮೊದಲು ನಿರಾಶಿಯಾಗುವುದು ಆ ಮೇಲೆ ಖೇದ್ಮ 
ಆ ಮೇಲೆ ಅಸಮಾಧಾನ, ತರುವಾಯ ಅಸಹನೆ, ಕೊನೆಗೆ ಸಿಟು “ ಆದರೆ ಸಾವರಾನ್ನ 
ವಾಗಿ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಭಾವನೆಯನ್ನಾ ದರೂ ತೋರಿಸುವುದಿಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ 
ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಭಾವನೆಯು ತೋರುವ ಸಂಭವವಿದ್ದರೆ ಅದನ್ನು ಭಗೀರಧ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಂದ ಮುಚ್ಚಲು ಯತ್ನಿ ಸುವೆವು. ಕೊನೆಗೆ ವುಖದಲ್ಲಿ ಮುಗುಳ್ಳ ಗೆಯ 
ಮುದ್ರೆಯನ್ನ್ಗೆ ತಾಳಿ ಕೈಮುಗಿದು ಅಭ್ಯಾಗೆತನನ್ನು ಸ್ವಾಗೆತಿಸುವೆವು, ಅವನೊಡನೆ 
ಸೌಜನ್ಯದಿ೦ದಲೆ ವರಾತುಕತೆಗಳನ್ನಾ ಡುವೆವು, ಅವನ ಕೆಲಸ ಮುಗಿದ ನ೦ತರ ಅದೇ 
ಸೌಜನ್ಯ-ಸತ್ವ್ವಾರಗಳಿಂದ ಅವನನ್ನು ಬೀಳ್ವೊಡುವೆವು. ಆದರೆ ಒಮ್ಮೆ ಅವನ 
ಬೆನ್ನು ಕಾಣದ೦ತಾಯಿತೊ, ಅಗಾಧಶಕ್ಕಿಯ ಎಂಜೆನ್‌ದಂತೆ ಉಸುರ್ಗರೆಯುವೆವು- 
ಈ ಉಸುರಿನಲ್ಲಿಯೆ ನಿಜವಾದ ನಮ್ಮ ಭಾವನೆಗಳ ರಹಸ್ಸವು ಅಡಸಕವಾಗಿರುವುದು. 
"ನೀನು ಯಾರು ? ಈಗ ಯಾಕೆ ಬಂದೆ ? ನಿನ್ನೊಡನೆ ಮಾತನಾಡಲು ನನಗೆ ಎಳ್ಳಷ್ಟು 
ಇಚ್ಚೆ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿ೦ದ ಈಗಿಂದೀಗಲೇ ಬಂದಂತೆ ಹೊರಗೆ ನಡೆ ಎಂಒ ರೀತಿ 
ಯ್ಗಲ್ಲಿಯೆ ವತಾಶನಾಡಲು ಮನಸ್ಸು ಹವಣಿಸುತ್ತಿರುವುದು. ಅ೦ತಹ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ತಡೆದು ಅದನ್ನು ತನ್ನ ಇಚ್ಚೆಗೆ ತೀರ ವಿರುದ್ದವಾಗುವಂತೆ ವತಾಶವಾಡಿಸಲು 
ಹಚ್ಚಿದ ಮತ್ತು ಹಚ್ಚುವ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ? 


ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಹೋಗುವಾಗ ಕಾರಣವಿಲ್ಬದೆಯೆ ಯಾವುನೊ ನಮ್ಮನ್ನು ಅಣಕಿಸು 
ವನು. ಕೆಣಕುವನಮು, ಅವಮತಾನಗೊಳಿಸುವನು. ಸಿಟ್ಟಿ ನಿ೦ದ ನಮ್ಮ ಮೈಯೆಲ್ಲ 
ನಡುಗಂತ್ತಿರುವುದು. ಒಂದೇಬಟಿನಿಂದ ಅವನ ಬಾಯಿಯನ್ನು ಮುಚ್ಚಬೇಕೆಂದು 
ಕ್ಸ ಕುಣಿಯುತ್ತಿರುವುದು. ಆದರೂ ಅವನು ಬೀಸಾದ ಆಳು; ನಮ್ಮ ಕ್ಟ 
ಏಳುವುದರೊಳಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ದೇಹವನ್ನು ಅವನು ನೆಲಕ್ವೆ ಉರುಳಿಸಬಹುದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಹಾಗೆಯೆ ಸಾಗು ವುದೇ ಒಳಿತು ಎಂದು ಮನಸ್ಸು ನಿರ್ಧರಿಸುವುದು; 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೫ 


ನಿರ್ಧರಿಸಿ ನಡೆಯಬೇಕೆಂದು ತಲೆ ಎತ್ತುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಹತ್ತಾರು ಜನರು ಅಕ್ಲಿ ನಿಂತುದು 
ಕಂಡು ಬರುಪುದು, ಅವರು ತನ್ನ ಅವಮಾನವನ್ನು ನೋಡಿರಲೇಬೇಕೆಂಬ 
ವಿಚಾರವೂ ಹೊಳೆಯುವುದು. ಆಯಿತು, ಒಮ್ಮೆಲೆ ನಮ್ಮ ಅವವತಾನಗೊಳಿಸಿದವನಿಗೆ 
ಒಂದೇಟಿನ್ನು ನಾವು ಕೊಟ್ಟೇ ಬಿಟ್ಟೆವು. ಬೇಕಾದ೦ಂತಕ ಅವವತಾನವಾಗಿರಲಿ, 
ಬೀಸಾದ ಆಳೆಂದು ಅದನ್ನು ನು೦ಗಬೇಸೆಂದು ನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡಿದ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಮಿಂಚಿನಂತೆ ತದ್ದಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಪೆ ೀಶೇಷಿಸಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ? 

ಒಂದು ಇಕ್ಕಟ್ಟಿನ ಮಾರ್ಗ. ಬಡರೈತನೊಬ್ಬನು ಚಕ್ಕಡಿಯನ್ನು ಸಾಗಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ನಡೆದಿದ್ದಾನೆ. ಆಗಾಗ ಎತ್ಯುಗಳ ಮೇಲೆ ಮಮತೆಯ ಒಡೆತನ 
ವನ್ನೂ ಹಿರಿತನವನ್ನೂ ನಡೆಸುತ್ತ ಸ೦ಂತೋಸದನ್ನಿದ್ದಾನೆ ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಹಿಂ_ಿನಿಂದ 
ಮೋಟಾರದ ಕೂಗು. ಐತ್ತುಗಳು ಬೆದರಿದವು, ರೈತನೂ ಗಾಬರಿಗೊಂಡನು. 
ಕೃಣಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಅವರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಏನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬುದು ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. 
ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಮೋಟಾರದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತ ಅಧಿಕಾರಿಯ ಅವಾಜ್ಛಶಬ್ದಗಳ ಸುರಿ 
ಮುಳೆ ! ಅದರಿಂದಂತೂ ಬಡಕರೈತನು ಮತ್ತಿಷ್ಟು ಗಾಬರಿಗೊಂಡು ತೆಳಗಿಳಿದು 
ಎತ್ತುಗಳನ್ನು ಬದಿಗೆ ಜಗ್ಗಲು ಯತ್ನಿ ಸುವನು, ಸ್ವಸ೦ರಕ್ಕ್ಟೈಣೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ 
ಆ ಎತ್ತುಗಳು ಇವನು ಬದಿಗೆ ಜಗ್ಗಿದಂತೆ ತಾವು ಬೀದಿಯ ನಡುವೆ ಏಎಳೆಯುವುವು. 
ಅಧಿಕಾರಿಗೆ ತಡೆಯದ೦ತಾಯಿತು ಶಟ್ಟಿನೆ ಇಳಿದು ಬಂದು ಕೈಯೊಳಗಿನ ಕೋಲಿ 
ನಿಂದ ಆ ಒಡವನ ಬರಿ ಬೆನ್ನಿನ ಮೇಲೆ ಬಲವಾದ ಏಟುಗಳನ್ನು ಕೊಡುವ! ರೈತನು 
ಒ೦ದು ನಿವಿಿಮ ಸಂತೋಷದಲ್ಲಿದ್ದುದನ್ನೂ, ಈಗಲೂ ಶಕೂಡ ಅವನು ಸ್‌ೌವೆನ್ಟೀ 
ದಿ೦ದಲೂ ಸಹಾಯಶಬುದ್ದಿಯಿ೦ದಲೂ ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿರುವುದನ್ನೂ ನೋಡಿದ 
ನಮಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರಿಯ ವರ್ತನಕ್ಕಸ್ಟುಗಿ ರಕ್ತವು ಕುದಿಯುವುದು. ಆ ಬಡವನಿಗೆ 
ಕೊಟ್ಟಿ ಹತ್ತರಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚು ಕೂ)ರವಾಗಿಯೂ ಬಲವಾಗಿಯೂ ಆ ಅಧಿಕಾರಿಯನ್ನು 
"ಧಳಿಸಬ್ಬೇಕು' ಎನಿಸುವುದು. ಆದರೂ ನಾವು ಕೈಯೆತ್ತುವುದಿಲ್ಲ. ಅದೇಕೆ? 
ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ನಮ್ಮ ಒಳಗಿನ ಸಿಟ್ಟು ಆ ಅಧಿಕಾರಿಗೆ ತೋರಿ ಬಂದೀತಲ್ಲ ಎಂಬ 
ವಿಚಾರದಿಂದ ಳಗೆ ಮುಖವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಸಾಗುವೆವು! ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ 
ಆವೇಶದಿಂದ ಕುದಿಯುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಈುನ್ರಿ ಗಿಂತಲೂ ಕೀಳು ವಾಡಿ ಅದನ್ನು 
ಸ್ತೇಚ್ಚಾವಿರುದ್ದ್ಧವಾಗಿ ಪ್ರೆವರ್ತಿಸಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವದು? 

ಮರದ ಸ್ವಾವಿಂಯಾಗಲಿ ಮೇಲಿನ ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಲಿ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ 
ಅನಿವಿಂತ್ತವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಡನೆ ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸುವ ಆಸಭ್ಯತನದಿಂದ ನಡೆದು ಕೊಂಡರೂ 
ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಒಳಗಿನ ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಮಂಗಿಕೊಂಡು ಹೊರಗೆ 
ಹೇಡಿಯಂತೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು. ಆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಇ೦ತಹೆ ಅಪ್ಪ್ರಾವರಾಣಿಕತೆ 
ಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ? ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂನುಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು 
ಅಸಹನೆ (50830268 2೦೪೫೦೦೩೬೦೩) ಇದ್ದರೆ ಅಪರಾಧವಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತು 


ಡೆ ಅಜರ್ನನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಇದೆ. ಎನ್ನು ವದು ಗೊತ್ತಿದ್ದವರೂ ಕೂಡ ಸ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೀಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸು 
ವರು. ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣಗಳನ್ನು ನಾವು ಟೋ ವತಾನವನ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಇ.ಜೆ ಯನ್ನು ತಡೆಯಲು ಮುಸವಾಜ ಎಷ್ಟೊ ಶಕ್ಕಿಗಳಿವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ತಾಃ ಹೇಳುವ ಕಾರಣವೆ ಅರ್ಜನನು 
ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಚಕಲ್ಚಿಕೊಡುವಾಗ ಅಂತಹದೊಂದು ಶಕ್ತಿಯು ಸಕುಜವಾಗಿಯೆ 
ಹ ತ್ಸ ತತ ಗುಡಾ ಇ೦ತಹ ಶಕ್ತಿಗಳು ಇವೆ ಎಂಒಂದು ಸತ್ಯವೆನುವಾಗ 
ಗರ ಬು ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಚಲ್ಲಿಕೊಟ್ಟು ಹೋದರೆ ಏನಾಗುವುದು 2?” ಎಂದು 
ಕೇಳಲು ಹಟ ಹಿಡಿಯಲಾಗೆದು. ಇಂತಹ ಶಕ್ಕಿಗಳಿವೆ. ಎಂಬುದು ಕ್ಳೃ ಷ್ಞನಿಗೆ 
ಗೊತ್ತಿದೆ. ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ತಾತ್ವಿಕ ಚರ್ಚೆಗೆ ಎಡೆ ಇಲ್ಲದುದರಿಂದ ಕೈಷ್ಪನು 
ಪರ್ಯಾಯದಿ೦ದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ” 


" ಯಾರು ನಿನ್ನನ್ನು ವೀರನೆಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರೊ ಅವರೆ ಈಗ ನೀನು ಹೆದರಿ 
ರಣಾ೦ಗಣದಿಂದ ಕಾಲ್ವೆಗೆದೆ ಎಂದು ನಿನ್ನ ಉಪಹಾಸ ವತಾಡುವರು, ನಿನ್ನ 
ಹೆಸರು ಮಲಿನವಾಗುವುದು. ಆಡಬಾರದ ನಿ೦ದೆಯ ವರಾತುಗಳನ್ನು ನಿನ್ನ ವಿಷಯ 
ವಾಗಿ ಆಡಿಕೊಳ್ಳುವರು.' ( ೨.೩೫-೩೬) 


೬ 

ಕ್ಸ್ಪತ್ರ್ರಿಯ ನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಕೇವಲ ಯುದ್ಧಕ್ಕ್ವಾಗಿಯೆ ಅಧಿಕಾರ- 
ಯೋಗ್ಯೃತೆಗಳು ಇಲ್ಲ, ಯುದ್ದವನ್ನ್ಹು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ತೀಶರಿ 
ಸಲು ಅವನಿಗೆ ಅಧಿಕಾರವೂ ಇದೆ, ಯೋಗ್ಯತೆಯೂ ಇದೆ--ಎಂಬುದಿನ್ನೊ ೦ದು 
ಆಳಕ್ಸೇಪದ ಕಡೆ ಇನ್ನು ತೆರಳುವಾ. ಯುದ್ಧವೆಂಬುದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ- 
ಜಾತಿ-ಶಿಳ್ಟ ಣಗಳಿ೦ದ ಹೇಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಇದು 
ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು. ಆ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಯೋಗ್ಯತೆಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇ೦ದಿನ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಶಾಲೆ-- -ವಿದ್ಯಾಲಯಗಳ 
ಶಿಶ್ಸುತಾವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು ಎಷ್ಟೋ ಬಾಲಕರಿಗೆ ಮತ್ತು ಯುವಕರಿಗೆ ಅನಿ 
ವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ, "ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ ' ಎಂಬ ಮತಾತಿನಿಂದ ಈ ಬಾಲಕ-- 
ಯುವಕರಿಗೆ ತಾವು ಪಡೆಯುವ ಶಿಕ್ಚೃಣಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯೆಂದಾಗಲಿ ಆ ಶಿಕ್ಪ್ನಣ 
ದಿ೦ದ ಪಡೆದ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆ ಎಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಿದಂತಾಗುವುದೆ * ಆದರೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಶಿಕ್ಷಣದ ಸಂಸ್ಥ್ವಾರವು ಸ್ವಲ್ಪವಾದರೂ ಉಳಿಯುವುದರಿಂದ, 
ಶಿಶ್ಸೆಣವಿಲ್ಲದ ಸ೦ಸಾ ಬರವು ಉಳಿಯಲಾರದುದರಠಿಂದ, ಕ್ಷತ್ರಿಯನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಯುದ್ದ ದ ಶಿಕ್ಚ ವೆ. ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಯುದ್ಧ ಬಕ್ಯಾಗಿಯ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇನ್ನು ವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ತತ್ತ ಎಜ್ಡಾ ಸನದ 
ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಬೆಳಕನ್ನು ಆಂಡ ಯುವಕನು ವ್ಯವಹಾಶದಲ್ಲಿ 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೪೬ 


ಕಚೇರಿಯ ಕೋಣೆಯ ಕತ್ತೃಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಾರಕೂನನಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆಯೆ 
ಯುದ್ದದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆದ ಅರ್ಜುನನು ಮತ್ತೊಂದು ಉದ್ಯಮದಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ 


ಠ್ದ 
ಕೈಹಾಕಬಾರದು -- ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು... ಅಧವಾ ಅದೇ ಪ್ರಕ್ತೆಯನ್ನ್ಹೆ 
ಪ್ರಾಚೀನಕಾಲದ ಜೇವನಕ್ರ್ರಮದ ಪರಿಭಾಷೆಯಿ೦ದ -- "ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸ 


ವನ್ನು ಯಾಕೆ ಕೈೆಕೊಳ್ಳಬಾರದು ?' ಎಂಬ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಕೇಳಬಹುದು. ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 
ನಮ್ಮ ಉತ್ಕರವು ಹೀಗೆ ಇದೆ. 

ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಲತ್ರಿಯನಾದುದರಿಂದ ಯುದ್ಧದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆದ 
ನೆಂಬುದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುವ ಮಾತು, ಆದರೆ--ತ್ಬ್ಟತ್ರಿಯರು ಯುದ್ದದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನ 
ಯಾಕೆ ಪಡೆಯಬೇಕು ? ಕ್ಹತ್ರಿಯತ್ವಕ್ಕೂ ಯುದ್ಧಕ್ಕೂ ಯಾವ ಸಂಬಂಧ ? ಆ 
ಶಿಕ್ನಣದ ಉದ್ದಿಶ್ಯವೇನು ' ಎಂದು. ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಎತ್ತಿದ ಆಕ್ಲ್ಟೇವವು ತನ್ನ ಷ್ಟಕ್ವೆ ತಾನೇ ಸರಿದು ಹೋಗುವುದು ದುಷ್ಟ 
ನಿಗ್ರಹ ಮತ್ತು ಶಿಷ್ಟಸಂರಕ್ಸಣೆ ಇವು ಕ್ಪತ್ರಿಯನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಹಾಗೆಯೆ ಸೊಕ್ಕಿದವರನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಟ್ರುವ್ರದೂ ಸೊತ್ತು ಇಲ್ಲದವ 
ರನ್ನು ಸ೦ರಕ್ಷಿಸುವುದೂ ಸ್ಲತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪ್ಬಡುತ್ತಿತ್ತು. 
ಅನ್ಯಾಯ, ಅನಾಚಾರ ಇವುಗಳನ್ನು ದಂಡಿಸುವುದು ಕ್ಸೃತ್ರಿಯನ ಕೆಲಸ. ಇ೦ತಹ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಕ್ಸ ತ್ರ್ರಿಯನಿಗೆ ಬಾಹುಬಲವನ್ನೈ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತ, ತನ್ನ ಸಮಾಜವನ್ನು ಒಳಗಿನ ತೊಂದರೆಗಳಿಂದ 
ಕಾಪಾಡುವಂತೆ ಹೊರಗಿನವರ ಹಾವಳಿಯಿ೦ದಲೂ ಸಂರಕ್ಷಿಸುವುದು ಕ್ಸತ್ರಿಯ 
ತ್ವದ ಹೂಣೆಗಾರಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. ಅದಕಾಗಿ ಕ್ಸೃತ್ರಿಯನು ಯುದ್ದದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದನು. ಹೀಗೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಠ ಸ ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಕಲಿತ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಆ 
ಥ್ಯೇಯಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸದಿದ್ದರೆ ಇಲ್ಲವೆ ಮತ್ತೊಂ೦ದನ್ನೆ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿದರೆ ಏನಾಗುವುದು? ಮೊದಲನೆಯದರಿಂದ ಅಧಿ 
ಕಾರಚರ್ಯುತಿ, ಎರಡನೆಯದರಿಂದ ಯೋಗ್ಧತಾನಾಶ--ಇದೇ ಪರಿಣಾಮವಾಗಬಹು 
ದಲ್ಲವೆ ? ಗಣಿತಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಪಂಡಿತನೆಂದು ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಮುಂದೆ ನನ್ನ 
ತಂದೆ ಪೋಲೀಸ ಮೇಲಧಿಕಾರಿಯಾದುದರಿಂದ ಅದೇ ಸುಲಭವೆಂದು ನಾನೂ 
ಪೋಶೀಸ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೆ ಸ್ತೀಕರಿಸಿದರೆ ? ನಾನು ಆತ್ಮವಂ೦ಚಕ, ಪರವಂಚಕ 
ನೆನಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ? ದ್ವೇಯ ವನ್ನು ಒಂದಿಟಿು ಶಶೊಂಡು ಮತ್ತೊ ಂದನ್ನೆ ಸಾಧಿಸಿದೆ 
ನಾದುದರಿಂದ ಆತ್ಮವಂಚಕ ನಾನು; ಒಂದು ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾವೀಣ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದು 
ಕೊ೦ಡು ಮತ್ತೊಂದು ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ನಾನು ಪ್ರವೀಣ ಎಂದು ಜನರಲ್ಲಿ ಭಾವನೆ 
ಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವ ನಾನು ಪರವಂಚಕನಲ್ಲವೆ ೨ ಆತ್ಮವಂಡನೆ-ವರವ೦ಂಚನೆಯ 
ವೃತ್ತಿಯು ಒಮ್ಮೆ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಳಿತೆಂದರೆ ಯಾರೂ ನನ್ನಲ್ಲಿ ವಿಶ್ನಾಸವಿಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಎಷ್ಟೊ ಶ೦ದು ಜ್ಞಾನವಿದ್ದರೂ ಸ೦ಸ್ಥಾರವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಆ ಜ್ಞಾನದ ಉಪಯೋಗ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು, 


೪೮ ಆರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಸದೃಶಂ ಚೇಷ್ಟಕೇ ಸೃಸ್ಯಾಃ ವ್ರಕೃತೇಜ್ನಾಾನವಾನಹಿ ( ೩-೩೩) 


ಎಂದು ಕೃಷ್ಣ ನು ಹೇಳಿದುದರ ಶಾತ್ಶ ಕಟ ಇದೇ. ಅಜರ್ಕನನಿಗೆ ಜಾ ನ 
ವಿದ್ದರೆ ಯುದ್ಜದಲ್ಲಿ ಜಾ ಶನವಿರಬೇಕು, ತ್ರಿ ಯತ್ತ ದಲ್ಲಿ ಜ್ಞ್ಯಾನವಿರಬೇಕು, 
ಠರ್ತವ್ಯತಾ ನಿರ್ವಹಣದಲ್ಲಿ. ಜ್ಹ್ಯಾನವಿರಬೇಯು? ಧ್ಲೇಯವನ್ನು, ಎದುರಿಟ್ಟು 
ಜೊಳು ವಲ್ಲಿ ಜ್ಹ್ಯಾನವಿರಬೇಕು. ದುರ್ಯೋಧನನು ಅನ್ಯ್ಯಾಯಪ್ಪ ವೃತ್ತವಾಗಿ 
ದ್ಹಾನೆ. ರಾಜನಾಗಿದ್ದರೂ ದೌ ಪದಿಯಂ೦ತಹ ಪರಸ್ಸ್ಮೀಯಳನ್ನು ಆಸ್ಚಾನ 
ದಲ್ಲಿಯೆ ಅಸಭ್ಯರೀತಿಯಿ೦ದ ಅವಮಾನಗೊಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. ರಾಜನಾದ ತಾನು ಅಧಿಕಾರ 
ಪ್ರಾಪ್ಟ ವಾದ ಪಾಂಡವರ ರಾಜ್ಯಭಾಗವನ್ನು ಅವಹರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ರಾಜನೆ ಹೀಗೆ 
ನಡೆದರೆ ಪ್ರಜೆಗಳ ಅವನನ್ನು ಅನುಕರಿಸ ಬಡು  ಪರದಾರಹೆರಣ, ಪರಸ್ತ್ವಾಪ 
ಹರಣ ಇ.ವೇ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ರೂಢಿಯಾಗಿ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳ ಬಹಂದಲ್ಲ? ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಉಳಿಯುವುದು ಹೇಗೆ ? ಪ್ರಜೆಗಳಲ್ಲಿ, ಜನರಲ್ಲಿ ಸುಸಂರಕ್ಷಿ ತತೆ ಎನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ? 
ಇ೦ತಹ ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ನಿದರಿರಿತು ವ್ರದಕಿ, ಗಟ ಬಜಿ ತ ತ್ರಿಯನಾದ 
ಅರ್ಜುನನ ಕರ್ತವ್ಯ ಇಂತಹ ಪ್ರಸಂಗಗಳಿಗಾಗಿ ತಿಕ್ಚಣವನ್ನು ಪಡೆದು ಜಿುಿದ್ಧವನ್ನು 
ಆಡುವುದು ಕ್ಸತ್ರಿಯನಾದ ಅಜರ್ನಿನನ ಕೆಲಸ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನೂ, ತನ್ನ ಕೆಲಸ 
ವನ್ನೂ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಮಾಡದ ಮಹಾನವನ ಶಿಕ್ಕ ಐವಾಗಲಿ ಸ೦ಸ್ಥಾರ 
ವಾಗಲಿ ವ್ಯರ್ಥ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಸರಿಯಾದ ಪ್ರಸ೦ಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾವೀಣ್ಯ 
ಪಡೆದ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಲಾರದವನು ಮತ್ತೊಂದು ಪೈ ಸ೦ಗದಲ್ಲಿ 
ಮತೊಂದು ವಿದ್ಯೆಯ ಉಪಯೋಗವನ್ನು ವತಾಡಿಕೊಳ ಎಬಹುದೆ ಾ ಇ೦ತಹ 
ವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ಕ್ಪೃತ್ರಿಯನಾದ ಅರರ್ಜುನನಿಗೆ ಯಂದ್ದದ ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೊಂದು 
ಠರ್ತವೃವಿಲ್ಲ, ಬೇರೊಂದು ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ, ಬೇರೊಂದು ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದ್ದು. 

ಇ.ಷ್ಟೊ೦ದು ಹೇಳಿದರೂ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸ೦ನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಕೇಳಬಹುದು. ಹಿ೦ದಿನ ಸವತಾಜಪದ್ದತಿ ಮತ್ತು ಜೀವನಕ್ರಮವು ಇವು 
ಗಳನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಆಧಾರದಿಂದ ಕೂಡ ಆಜರ೯ನನಿಗೆ ಆ ಅಧಿ 
ಕಾರವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವುದು ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಇದನ್ತೆ. ನಮ್ಮ ಒಪ್ಪಿಗೆ 
ಇದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಇಚ್ಛೆ ಯೂ ನಮಗಿಲ್ಲ. 
ಆದರೂ ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ತ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವೇನಿದಿ? ತು ಸ೦ನ್ಯಾಸದ 
ಉದ್ದಿಶ್ಯವೇನಿದ್ದಿತು, ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರವು "ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗು 
ತ್ರಿದ್ದಿತು ಎಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಆ ಮೇಲೆ ಅಜರ್ನ್ಕನನಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ಸ್ತೀಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಸಮ್ಮತಿ ಕೊಟ್ಟರೆ ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆ? 

ಸ೦ಸಾರದ ಎಲ್ಲ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು ಪೂರಯಿಸಿಕೊ೦ಡು ಸಂನ್ಯಾಸಿ 
ಯಾಗಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವು ಒಂದು ಕಡೆಗಿದ್ದರೆ, "ಯದಹರೇವ ವಿರಜೇತ್‌ 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಲ್‌ 


ತದಹರೇವ ಪ್ರವುಜೇಶ್‌ ' ( ಯಾವ ದಿನ ವೈರಾಗ್ಯೆ ಭಾವವುಂಟಬಾಗುವುದೊ ಆ 
ಹಾಕತೆ ಸಂನ್ಮಾಸವನ ಕ ಸ್ವೀಕರಿಸಒಹುದು ) ಎ೦ಬ ನಿಯಮವು ಇನ್ನೊ ೦ದು ಠ್ರ್‌ಡೈ, 
ಇವೆರಡು. ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧವಿರುವುದೆಂದಾಗಲಿ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದಾದರೊಂದು ನಿಯಮುವೆ ಸತ್ಯವೆ೦ಂದಾಗಲಿ ಹಟ ತೊಡುವುದಕ್ಕು೦ತ ಇ೦ತಹ 
ನಿಯಮಗಳಿಂದ ಕಾಲಾನುಸಾರವಾಗಿ ಸಂನ್ಮಾಸದ ಕಲ್ಪನೆ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದುದು 
ಹೇಗೆ ಎಂದು ತಿಳಿದುಒರುವುದೆಂಬ ವೃುತ್ತತ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸುವುದು ಹೆಚ್ಚು 
ಸಮಂ೦ಜಸವೆನಿಸುವುದು. ಸವ ದ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಕಾಸಸ್ವೀ ಕಾರ 
ಶ್ಯ್ವಾಗಿ ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಿರುವನೆಂದು ಇಟು ಲಕೇೊಳೊ ಣ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು? 
ಕೊಲೆಯಾಗಬಾರದೆಂಬ ಇಹ್ಟೆ. ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನ್ಹು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೆ 
ಆಗಬಹುದಾದ ಕೊಲೆಯು ತಡೆಯುವುದೆ ? ಮಿಕ್ವುವರು ಯ.ದ್ದವನ್ನು ಯಥಾ 
ಕ್ರಮವಾಗಿ ಸಾಗಿಸಲಿಕ್ವಾಲ್ಲ್ಬವೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಒಹುದು ? ಹಾಗೆ ಯುದ್ಧವು 
ಸಾಗಿತೆ೦ಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವ ಕುಲಕಯ ಮೊದಲಾದ ಪಾಪಗಳು ಸ೦ಭವಿಸಿ 
ನರಕ ಮೊದಲಾದ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಹುಟ್ಟುವುವಲ್ಲವೆ? ಕಧ೦ ನ ಜ್ವೇಯ 
ಮಸ್ಮಾಭಿಃ ಪಾಪಾದಸ್ನ್ಮಾನ್ಸಿವರ್ತಿತ.೦' ( ಪಾಪದಿಂದ ಇವರನ್ನು ನಾವು ರಕ್ಷಿಸ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ :) ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಮವರಾತಿನ ಪಾಡೇನು? ತಾನು ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ಮಾತ್ರೆ ವಿಕ ವರು ಯುದ್ದವೆಂಒ ಪಾವದಿಂದ ಪರಾವೃತ್ತರಾಗುವ 
ರ೦ಬ ಓಶ್ಚ್ಹಯವೆಲ್ಯದೆ: ಹೀಗಾಗಿ ಯಾವ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಅಜುನನು ಸ೦ನ್ಯಾಸವನ್ನ್ಸು ಸ್ತೀಕರಿಸಬಹುದಾಗಿದೆಯೊ ಆ ದ್ವೇಯವು ಸಾಧಿಸ 
ಬಹುದೆಂಬುದರ ಎಳ್ಳಷ್ಟು ಸ೦ಭವವೂ ಇಲ್ಲ. 

ಒ೦ದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಸಂವ್ಯಾಸಶ್ಟೂ ಸ೦ಸಾರಕ್ಕೂ ಆ ಬಂತ 
ನಿಕಟವಾದ ಮತ್ತು, ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾದ ಸ೦ಒಂಧವಿದೆ. ಶೈಶವ-ಶಿಕ್ನೆಣ, ವಿವಾಹ- 
ವ್ಯವಹಾರ, ಮನೆ-ಮಕ್ಕುಳು ಇವುಗಳ ಅನ.ಭವವನ್ನು ಯಥಾಕ್ರಮವಾಗಿ ಉಂಡು 
ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ತೀ ಕರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೆ ವೃದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಹಚ್ಚಾಗಿ ಕ೦ಡುಒರುವುದು. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಸಮಂ೦ಜಸತ್ಯ ಸಯುಕ್ಕೆಶಕತೆ 
ಇದೆ ಎಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವುದು. ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯು ಪಾವ ಇಬಲ್ಬವೆ ಅಪರಾಢ 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ರೂಢವಾಗಿದ್ದ ಸವತಾಜದಲ್ಲಿ ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸಲೆಬ್ಲೇಕು. 
ಎ೦ಬ ವಿಚಾರವೂ ರೂಢವಾಗಿದ್ದಿತೆ೦ದು ಹೇಳಲು ಅಭ್ಯ೦ತರವಿಲ್ಲ. ಜೀವನವನ್ನು 
ನಡೆಸಬೇಕಾದರೆ ಅದಕ್ಟೊಂ೦ದು ಯೋಗ್ಯೆತೆ ಬೇಕಲ್ಲವೆ ? ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸು ನ್ರಹೆ 
ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೊಂದು ಉದ್ದಿಶ್ಯವೂ ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಶಿಕ್ಷಣಾದಿಗಳಿಂದ ಆ ಯೋಗ್ಯತೆಯ 
ಶಕ್ಕುವಾದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವಂತಿದೆ, ವಿವಾಹಾದಿಗಳಿ೦ದ ಆ ಉದ್ದಿಶ್ಯವೂ 
ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತಿದೆ. ಜೀವನದ ಕಷ್ಟ-ನಷ್ಟಗಳನ್ನೂ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆ 
ಗಳನ್ನೂ ಯೋ ಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡು ತನ್ಮಲ್ಲಿ ಬೇವಿಸುವ ಅರ್ಹತೆ 

೭-೪೫೦ 


೫೦ ಆಅರ್ಜುನವಿಹಾದಯೋಗೆ 


ಯನ್ನು ಪ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳ ಲು ಶಿಕ್ಷಣವ್ರ ಸಾಧನವಾಗುವುದು. ಅದರಂತೆ ನೈ್ಬೆಸರ್ಗಿಕ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ ಆತ್ಮೀಯತೆಯ ಭಾವವನ್ನೂ ಪೋಷಕವಾಗುವಂತೆ ಬೆಳೆಂಸಿಎಸಿ 
ಈೊಂಡು ತನ್ನ. ಜೀವನದಲ್ತಿ ಒರಿಯ ಸ್ವಾರ್ಧದ್ದಲ್ಲದೆ ಸಾವಕಾಜಿಕ ಧೋರಣೆ 
ಯನ್ನೂ ತಂದುಕೊಳ್ಳಲು ಮತ್ತು ಮಕ್ತುಳನ್ನು ಹಡೆದು ತನ್ನ ಸ೦ಂಸ್ಥಾರ- “ಯೋಗ್ಯೆತೆ 
ಗಳು ಮೃವಹಾರದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವಂತೆ ಮಾಡಲು ವಿವಾಹಾದಿಗಳಿಂದ ಸಾಧ್ಯ್ಯ 
ವಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಜೇವಿಸ.ವವರೆಗೆ ಮತ್ತು ಜೀವಿಸುವ ಅರ್ಹತೆಯನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ಮೊದಲಿನ ಎರಡು ಆಶ್ರಮಗಳ ಆವಶ್ಚುಕತೆ ಇದೆ ಎಂದು ಕೇಳಒಹುದು. 
ವಯಸ್ಸಿನಿಂದ ಹಣ್ಣಾದ ಮೇಲೆ ಆ ಅರ್ಹತೆ ಮತ್ತು ಆ ಶಕ್ಕಿ ತನ್ನಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವ 
ದಿಲ್ಲವಾದುದರಿ೦ಂದ, ಅದರಂತೆಯೆ ಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆಯಾಗಿ ಆಸಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚಾದರೆ 
ಜೇವನವು ಅಸಹ್ಯ ಮತ್ತು ದು8ಬಮಯವೆನಿಸಒಹುದೆಂದು ಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆಯಾದಂತೆ 
ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಕಡಮೆ ವಮತಾಡುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಮತ್ತು, ಸಂನ್ಯಾಸ 

ಈ ಎರಡು ಆತ್ರ ಮಗಳು ಸಮಂಜಸಣೆಿನಿಸುವುವು. ಹೀಗೆ. ಜೇವನದಲ್ಲಿ ತನ್ನ 
ಸ್ಥಾನ-ಮಾನ-ಯೋಗ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಅರಿತು ನೆಲೆಗೊಳಿಸಲು ಆಶ್ರಮಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಇದ್ದಿತು ಎ೦ದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಒಂದು ಆಶ್ರಮದಿಂದ ಇನ್ನೊ೦ದು ಆಶ್ರಮತ್ತು 
ಏರಲು ಯೋಗ್ಯತೆ ಬೇಕಾಗುವುದೆಂಬದನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಬಾಡಿಗೆಯ 
ಮನೆಯನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸುವಂತೆ ಆಶ್ರಮದಿಂದ ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಬದಲಾಯಿಸು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಆಶ್ರಮಾ೦ತರವನ್ನು ಹೊಂದುವುದಕ್ಕೆ ವ್ವವಹಾರದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವುದಾದರೆ ವಿದ್ಯಾರ್ಧಿಯೊಬ್ಬನು ವರ್ಗದಿಂದ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಉತ್ತೀರ್ಣ 
ನಾಗಿ ಹೋಗುವಂತೆ ಆಶ್ರಮದಿಂದ ಮುಂದಿನ ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗುವುದು 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ ತನ್ನ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ ತಕ್ಕು ಶಿಕೃಣವನ್ನು 
ಮುಗಿಸಿಕೊಂಡು ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯು ವಿವಾಹವನ್ನು ವತಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದೂ? 
ದೇವ-ಪಿತ ಬ್ರಅತಿಧಿ-ಸಮತಾಜಗಳ "ಖ.ಣ'ವನ್ನು ಬಗ ಮಕ್ಕು ಳನ್ನು ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆಯಿಸಿ ಗಾರ್ಹಸ ಎಫ್ಟಿನು ಪಾಸಪ್ರಸ್ಟನ ವ್ರತಗಳನ್ನು ಕೈಕೂಳ್ಳೆ ಬೇಕೆ೦ದೂ, 
ಕೊನೆಗೆ ಮನೆ- -ಮುಕ್ವುಳು ಮೊದಲಾದ ಆಸೆ- ಮೋಹಗಳನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಗೆದ್ದು 

ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗಬೇಕೆಂದೂ ಆನೇಕ ಸ್ಮ್ಯಕಿ-ಶಾಸ್ತ್ರ್ಯ ಗ್ರೆ೦ಧಗಳಲ್ಲಿ ವಿವೇಜಷನೆ ಚ 
ಈ ದೃಷ್ಠಿ ಷ್ಟ್ರಿಯಿ೦ದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದರೆ ಅಜರ್ಬುನನಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ 
ಯೋಗ್ಧೆತೆ ಇದೆಯೆ : ಅರ್ಜನನನು ತನ್ನ ಎಲ್ಲ " ಯಣ'ಗಳನ್ನೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ 
ತೀರಿಸಿದ್ದಾನೆಯೆ ? ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಹೊಣೆಗಳನು ನ್ಜು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ನಿರ್ವಹಿಸಿದ್ದಾನೆಯೆ ₹ 
ಮೊದಲಿನಿಂದ ತೊನೆಯವಕೆ ಅನ್ಯಾಯದ ದಂಡನೆ ಎಂದು ಯುದ್ಧದ ಸಿದ್ಧತೆ 
ಯನ್ನು ವನಾಡಿಕೊಂಡು, ಲಕ್ಟಾವಧಿ ಜನರನ್ನು ಮನೆ-ವತಾರು-ಜೀವೆನೆಗಳ ಆಸೆ 
ಯನ್ನು. ತೊರೆಯಿಸಿ ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ನೆರೆಯಿಸಿ--ಶಸ್ತ್ರ ವನ್ತೆತ್ತುವ ನಿವಿಷಕ್ತೆ 
ಮನಸ್ಸ ನ್ವು ಬದಲಾಯಿಸಿ, ಬಂದವರನು ಸ ನಡುಫೀರಿನಲ್ಲಿ ಬಿಡ್ಡ ಸಾ ಕ್ಪ್ಸತ್ನಿ ಯು 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೫೧ 


ತ್ವದ ಹೊಣೆಯನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಿದ ನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಇದುವರೆಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ 
ಅರ್ಜುನನೆ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ ಬಿಚ್ಚಿ ಟ್ಟುದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಮದಲ್ಲಿಟು 
ಕೊಂಡರೆ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಹೊಣೆ:ರುನ್ನೂ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ನಿರ್ವ 
ಹಿಸಿಲ್ಲ ಎಂದು ಆಭಿಪ್ರಾಯಪಡಬಹುದು , ಅದಕಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನವಿವೇಚನೆ ಬೇಡ 

ಈ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಇನ್ನೊಂದು ವಾತನ್ನು ಆಕ್ಸೇಪವಾಗಿ ಎತ್ತ 
ಒಹುದು.. ಆಶ್ರಮಗಳ ಅನುಕ್ರಮವನ್ನೂ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಮೇಲೆ ನಾವು 
ವಿವರಿಸಿದ್ದು ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಎಂದೂ, ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಆದು ಸಮರ್ಪಕವೆಂದು 
ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ವಿರಕ್ಕಿಯಾದ ಕ್ಮಣ ಸ೦ನ್ಯಾಸಿಯಾಗ 
ಬೇಸೆಂದು ಶು _)ತಿವಾಕ್ಯವಿದ್ದುದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೊದಲನೆಯ ವಿವರಣೆಯು ಅನವಶ್ಯಕ 
ವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ವಿರಕ್ಕಿಯಾದ ಕ್ಸ್ಪಣವೆ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸ 
ಬೇಸೆಂಬುದೆು ಶುುತಿವಾಕ್ಕವೇನೂ ಅಹುದು. ಆದರೆ ಆ ವಾಕ್ಯುದ ಅರ್ಧವೇನು ?- 
ಮೊದಲರ೯-ಇವಿರಕ್ಕಿ ಎಂದರೇನು 7. ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೆ ಕೇಳುವೆವು. ಸದ್ಯಕ್ವ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ರಣಾಂಗಣದ ದೃತ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿ ಒ೦ದ ಭಾವನೆಯು ವಿರಕ್ತಿ ಎಂದು 
ಹೇಳಓಹುದೆ? "ಸೊಲೆಯನ್ನು ಮಾಡಲಾರೆ, ಅದಕಾಗಿ ಯುದ್ಧವನ್ಮೊಲ್ಲೆ' 
ಎ೦ದೇನೊ ಬಾಯಿಯಿ೦ದ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ವಂದೆ ಮತ್ತೊಂದು 
ನಿಮಿಷದಲ್ಲಿ " ನಾವು ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕೊ ? ಅವರು ನಮ್ಮನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕೊ? 
ಓವೆರಡರೊಳಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೇಯಸ್ವರವಾದುದು ಯತಾವುದು ? ' ಎಂದೂ *ಈೇಳು 
ತ್ತಾನೆ! ಹೀಗಿರುವಾಗ ಮೊದಲನೆಯ ವತಾತಿನಲ್ಲಿ ವಿರಕ್ತಿಯ ಭಾವನೆ ಇದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಒಹುದೆ? ಹೊಡತಕ್ಕೆ ಹೆದರುವ ಹೇಡಿಯೂ ಅಹಿಂಸೆಯ ನೆವವನ್ನು ವಂಂಂದೆ 
ಮಾಡುವನು ಇಂದಿನ " ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿ'ಯೂ ಅದೇ ಕಾರಣವನ್ನು ಕೊಡುವನು. 
"ಇವನು ಹೇಡಿ, ಇವನು ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿ' ಎಂದು ವಿಂಗಡಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ? 
ಅವರವರ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಟ್ಮವಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ ವರಾತ್ರ್ರೆ ಅವರವರ 
ಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ?' ಅಹಿಂಸೆ ಎಂಬುದು ಹೇಡಿಯ ಕಾರಣವೊ 
ಆಗುವುದು, ಸತ್ಯ್ಯಾಗ್ರಹಿಯ ಕಾರಣವೂ ಆಗುವದು. ಆದರೆ « ಹಿಂಸೆ ' ಎಂಬು 
ದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇವರಿಬ್ಬರ ಕಲ್ಪನೆಯು ತೀರ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದವೂ ಆಗಿರುವುದು. ಹೊಡೆಯಿ ಸಿಕೊ೦ಂಡವನಿಗೆ, ಆದುದರಿಂದ 
ತನಗೈ ಅಸಹ್ಯವಾದ ನೋವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವುದು ಹಿಂಸೆ ಎಂದು ಹೇಡಿಯ 
ಕಲ್ಪನೆ. ಆದುದರಿಂದ ತತ್‌ಕ್ಟ ಇವೆ ಅವನ ಮೈ ನಡುಗುವುದು ಕಣ್ಮುಗಳು 
ಒಳಸೇರುವುವು, ಕಾಲ್ಗಳು ನೆಲಕ್ಕೆ. ಕುಗ್ಗುವುವೆ ಆದರೆ ಸತ್ಯ್ಯಾಗ ಸಹಿಯ ಕಲ್ಪನೆ 
ಬೇರೆ. ಹಿಂಸೆಗೂ ನೋವಿಗೂ ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಸಂಬಂಧವಿರುವುದಿಲ್ಲ; 
ಹಿ೦ಸೆಯಿ೦ದ ತಾತ್ಪೊೂರ್ತಿಕ ವೇದನೆ ಹೊಡೆಯಿಸಿಕೊಳು [ವವನಿಗಾಗಲಿ ತನಗಾಗಲಿ 
ಆಗಬಹುದೆಂದು ಅವನಿಗೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಗೊತ್ತು, ಒಂದು ವೇಳೆ ಸಾವು ಬಂದರೂ 


೫೨ ಆಜರ್ನಿನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಬರಬಹುದು ಎಂಬುದೂ ಅವನಿಗೆ ಪೊರ್ತಿಯಾಗಿ ಗೊತ್ತು. ಆಗುವುದೆಲ್ಲವೂ 
ಅ೦ತಿ೦ಂತಕದು. ಎಂದು ಪೊರ್ತಿಯಾಗಿ ಗೊತ್ತಿರುವುದರಿಂದಲೆ ಅವನಿಗೆ 
ಹೆದರಿಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ *ತಶ್ಕಲೆ 
ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಮು೦ದೆ ತಗ್ಗು ಇದೆಯೊ ತೋಳ ಇದೆಯೊ ಎಂದು ಧೀರನು ಕೂಡ 
ಮೆಲ್ಲಗೆ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಡುವಂತೆ ಹಿ೦ಸೆಯಿಂಂದೆ ತನಗೆ ಏನಾಗಬಹುದು ಎಂಬುದರ ಜಾನ 
ಎಲ್ಲದೆ ಹೇಡಿಯು ಹೆದಡುತ್ತಾನೆ. ಸತ್ಕಾಗ್ರಹಿಗೆ ಈ ಜ್ಞ್ಯಾನವಿರುವುದರಿ೦ದ 
ನ್ಭೆಸರ್ಗಿಕವಾದ ಸಾವು-ನೋವುಗಳು ಅವನಿಗೆ ತುಚ್ಚವೆನಿಸುವುವು ಇಷ್ಟೇಕೆ ? 
ಅವನು ತನ್ನನ್ನೆ ಕೂಡ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ತುಚ್ಚನಾಗಿ ಎಣಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ತನ್ನ ನೊಬ್ಬನನ್ನು ಹೊಡೆದು ಎದುರಾಳಿಯ ಕೋಪ-ದರ್ಪ-ಅನ್ಯಾಯಗಳೆು 
ಶಾ೦ಂತವಾಗುವಂತಿದ್ದರೆ ತನ್ನಿ ೦ದ ಮಿಕ್ಚುವರಿಗೆ ಹಿತವಾಗುವುದು. ಎಂದು. ಅವನು 
ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಹಿ೦ಂಸಾಬುದ್ದಿಯು ಶರೀರಕ್ಕೂ ಮನಸಿಗೂ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯ ನ್ನೂ 
ಸುಖವನ್ನೂ ತಂದು ಕೊಡಲಾರದಾದುದರಿಂದ ಹಿ೦ಸಕನಿಗೆಯೆ ನಿಜವಾದ ನೋವು 
ಆಗುವುದು ಎಂದು ಅವನ ಕಲ್ಪನೆ ಹೀಗೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಜ್ಞಾನ, ಪರರಿಗಾಗಿ ಭಾವನೆ, 
ತನಗಾಗಿ ನಿರ್ಭಯತೆ ಈ ಮೂರು ಗುಣಗಳಿಂದ ಸತ್ತಾಗ್ರಹಿಯನ್ನು ಹೇಡಿಯಿ೦ದ 
ವಿಂಗಡಿಜಬಹುದು. ಇಂತಹ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಯ ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸಬುದ್ದಿ ಎ೦ದು 
ಯಾರು ಹೇಳಲಿಕ್ಟಿಲ್ಲ? ಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದುದ್ದವಿಸಿದ ನಿರ್ಭಯತೆಯನ್ನು ಎರಕ್ಕಿ ಎಂದು 
ಯಾರು ತಿಳಿಯ ಪಕ್ಕಿ ಲ್ಲ? ವಿರಕ್ತಿ, ವೈರಾಗ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಭಾವನೆಗೆಳಲ್ಲಿ ಹೇಸಿಕೆ 
ಯಾಗಲ್ಮಿ ಜುಗುಪ್ಸೈಯಾಗಲಿ, ದ್ರೇಷವಾಗಲಿ, ಭಯವಾಗೆಲಿ ಎಂದಿಗೂ 
ಇರಲಾರದು. ಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದುದ್ದವಿಸಿದ ನಿರ್ಭಯ ತಾಶಕ್ಕಿಯೆ ನಿಜವಾದ ವಿರಕ್ತಿಯ 
ಮೂಲ. ಮಿಸ್ತ್ವವರನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವುದಂ ಕೇವಲ ಶಕ್ತಿ ಎನಿಸಿದರೆ ತನ್ನ ನದ್ವಿ 
ತಾನಂ ಗೆಲ್ಲುವುದು ವಿರಕ್ತಿ ಎನಿಸುವುದಂ. ಇ೦ತಹ ವಿರಕ್ತಿಗೆ ಬೇಕಾ 
ಜ್ಞಾನ, ನಿರ್ಭಯತ್ನೆ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಅಜರುನನಲ್ಲಿವೆಯೆ ».. ಮೊದಲನೆ:ರು 
ಅಧ್ಯ್ಯಾಯಸ೦ಗತಿಯನ್ನು ಕುರಿತು ವಿವರವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಚರ್ಚೆಯಿ೦ದ, ಎರಡ 
ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ದೀನನಾಗಿ ಕಿ೦ಂಕರ್ತವ್ಯತಾಮೂಢನಾಗಿ 
ಹೇಳುವ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಂದ, ಕೃಷ್ಣನ ಷಪಸಿರಿವಾತುಗಳಿಂದ ಜ್ಞಾನ-ನಿರ್ಭಯತೆ-ಆತ್ಮು 
ವಿಶ್ವಾಸಗಳು ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ನಿಂತುಕೊಂಡ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಇದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಮತ್ತೆ 
ಮತ್ತೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು ಇವುಗಳಿಲ್ಲದುದರಿ೦ಂದ ಅಜರ್ವನನಲ್ಲಿ ವಿರಕ್ತಿ 
ಮೂಡಿಲ್ಲ, ಆದುದರಿಂದ ಸ೦ನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯತೆ ಅವನಲ್ಲಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಕೇಳಲು ಯಾವ ಆತಂಕವಿದೆ ? 


ಕಿ 


ಇಷ್ಟಾಗಿಯೂ ಅಜರ ನನು ರಣಾ೦ಂಗಣವನ್ನು ಬಿಟಿ ಕೆ ಹೋದರೆ ತನ್ಹ 
ಹೊಣೆಯನ್ನು, ತನ್ನ ಕೆಲಸವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲು ಹವಣಿಸಿದಂತೆ ಅಲ್ಲವೆ ? ರಣಾಂಗಣ 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಶಶಿ 


ವನ್ನ ಬಿಟ್ಟುಹೋದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಈ ಕೆಲಸ ತನಗೆ ತಪ್ಪಿತು ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ತಿಳಿದಿದ್ದರೆ ಅದು ತಪ್ಪು ಎ೦ದೂ, ಉದ್ದುದ್ದ ಮಾತ.ಗಳನ್ನಾ ಡಿದ ಆದರ್ಶವೀದನೆನಿ 
ಸಿದ ಅರ್ಜುನನು ಸಮಯ ಬಂದಾಗ ಸುಳ್ಳು, ನೆವದಿಂದ ಜಾರಿಕೊಂಡರೆ ಅವನನ್ನು 
ಆದರ್ಶವಾಗಿ ಟು ಲತೊಂಡ ಅನೇಕರು ಆಹ 'ದಾರಿಯ ಯನ್ನು ಮಾತ್ರ) ಹಿಡಿಯ ಬಕ 
ದೆ೦ದೂ ಆ ಪಾಪದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ. ಅರ್ಜುನನ ಭುಜಗಳ ಮೇಲೆಯೆ ಬೀಳ 
ತಕ್ಕ ದ್ವೈ೦ಂದೂ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವ ಈ ಎನಡು ಶ್ಲೋಕಗಳಿ೦ದ ಸ್ಪಷ್ಠ ವಾಗುವುದು. 
ನ ಹಿ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಪ್ಷಣಮಹಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಕತ್ಯ ಕರ್ಮಕೃತ್‌ 
ಕನಯರರತೇ ಹ್ಯ ವಶಃ ಕಮರ ಸರ್ವಃ। ಡ್ರಶೃತಿಜೈರ್ಗುಣ್ಕೆಃ || ಹ್ಹ ೫) 
ನ ಬುದಿ ಲ ಭೇಷಂ ಜನಯೇದಜ್ಜ್ಞ್ವಾನಾಂ ಕರ್ಮಸ೦ಗಿನಾಂ 
ಜೋಷರೋತ್ಸ ರ್ವಕವರ್ತಾಠಃಿ ವಿದ್ತಾನ್‌ ೦ರಎಂತಕ್ತಃ॥ ಸವತಾಚರನ್‌ || ( ೩-೨೬ 
ಶು ಕ್‌ ಇಣವಾದರೂ *ಲಸವ ( ಹೊಣೆಯ ) ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು ಸಾಧ್ವ 
ವಿಲ್ಲ, ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗುಣಗಳಿಗೆ ಪರವಶನಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ಆದನ್ನು ನಿರ್ವಹಿ 
ಬೇಕಾಗ. ವುದು... .( ತಾನು ಕೆಲಸ ಮಾಡದ್ದರಿ೦ಂದ ) ಕೆಲಸ ವತಾಡುವ 
ರನ್ಟ್ನ ಸಂಶಯ ವೃತ್ತಿ ಯಲ್ಲಿರಿಸಕೂಡದು ತಿಳಿದವನು, ಸಮಃಒಂದ್ದಿ ಯಿಂದ 
ಯುಕೃ್ಕ8) ಎಲ್ಲ ಕೆಲಸಗಳನ ಟ್ಟ್ರಾ ಇನರ್ವಹಿಸಬೇಕು * 
ಈ ಮಡಾತಿಸಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಯ.ುದ್ದವವ್ತಾ ಡುವ್ರದಿಲ್ಲ ಎಂದು ತೋರಿಸಿದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿ 


ಆ 


ಸುವುದು ಪ್ರಸ್ತುತವಿದ್ದುದರಿಂದ ಮೊದಲು ಆ ವಿವೇಷನೆಯನ್ನೆ ವ.ಎ೦ದೆ ಸಾಗಿಸು 
ವೆವು. 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಶಶಿ 


ವನ್ನ ಬಿಟ್ಟುಹೋದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಈ ಕೆಲಸ ತನಗೆ ತಪ್ಪಿತು ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ತಿಳಿದಿದ್ದರೆ ಅದು ತಪ್ಪು ಎ೦ದೂ, ಉದ್ದುದ್ದ ಮಾತ.ಗಳನ್ನಾ ಡಿದ ಆದರ್ಶವೀದನೆನಿ 
ಸಿದ ಅರ್ಜುನನು ಸಮಯ ಬಂದಾಗ ಸುಳ್ಳು, ನೆವದಿಂದ ಜಾರಿಕೊಂಡರೆ ಅವನನ್ನು 
ಆದರ್ಶವಾಗಿ ಟು ಲತೊಂಡ ಅನೇಕರು ಆಹ 'ದಾರಿಯ ಯನ್ನು ಮಾತ್ರ) ಹಿಡಿಯ ಬಕ 
ದೆ೦ದೂ ಆ ಪಾಪದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ. ಅರ್ಜುನನ ಭುಜಗಳ ಮೇಲೆಯೆ ಬೀಳ 
ತಕ್ಕ ದ್ವೈ೦ಂದೂ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವ ಈ ಎನಡು ಶ್ಲೋಕಗಳಿ೦ದ ಸ್ಪಷ್ಠ ವಾಗುವುದು. 
ನ ಹಿ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಪ್ಷಣಮಹಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಕತ್ಯ ಕರ್ಮಕೃತ್‌ 
ಕನಯರರತೇ ಹ್ಯ ವಶಃ ಕಮರ ಸರ್ವಃ। ಡ್ರಶೃತಿಜೈರ್ಗುಣ್ಕೆಃ || ಹ್ಹ ೫) 
ನ ಬುದಿ ಲ ಭೇಷಂ ಜನಯೇದಜ್ಜ್ಞ್ವಾನಾಂ ಕರ್ಮಸ೦ಗಿನಾಂ 
ಜೋಷರೋತ್ಸ ರ್ವಕವರ್ತಾಠಃಿ ವಿದ್ತಾನ್‌ ೦ರಎಂತಕ್ತಃ॥ ಸವತಾಚರನ್‌ || ( ೩-೨೬ 
ಶು ಕ್‌ ಇಣವಾದರೂ *ಲಸವ ( ಹೊಣೆಯ ) ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು ಸಾಧ್ವ 
ವಿಲ್ಲ, ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗುಣಗಳಿಗೆ ಪರವಶನಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ಆದನ್ನು ನಿರ್ವಹಿ 
ಬೇಕಾಗ. ವುದು... .( ತಾನು ಕೆಲಸ ಮಾಡದ್ದರಿ೦ಂದ ) ಕೆಲಸ ವತಾಡುವ 
ರನ್ಟ್ನ ಸಂಶಯ ವೃತ್ತಿ ಯಲ್ಲಿರಿಸಕೂಡದು ತಿಳಿದವನು, ಸಮಃಒಂದ್ದಿ ಯಿಂದ 
ಯುಕೃ್ಕ8) ಎಲ್ಲ ಕೆಲಸಗಳನ ಟ್ಟ್ರಾ ಇನರ್ವಹಿಸಬೇಕು * 
ಈ ಮಡಾತಿಸಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಯ.ುದ್ದವವ್ತಾ ಡುವ್ರದಿಲ್ಲ ಎಂದು ತೋರಿಸಿದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿ 


ಆ 


ಸುವುದು ಪ್ರಸ್ತುತವಿದ್ದುದರಿಂದ ಮೊದಲು ಆ ವಿವೇಷನೆಯನ್ನೆ ವ.ಎ೦ದೆ ಸಾಗಿಸು 
ವೆವು. 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೫% 


ನೋಡಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆಜ್ಜುನನು ಹೇಳುವುದು ಸಯುಕ್ತಿಕವೂ ಎನಿಸುವುದು. 
ಆದರೆ... 
೨ 

ಅರ್ಜುನಮ ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಅನ್ಯುರ ಸೆಂಖ-ಶಾಂತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಬಿಚ್ಚಿ, ಚುಚ್ಚಿ ನೋಡಬೇಕೆನಿಸುವುದು. ಧರ್ಮವನ್ನೂ 
ಶಾಸ ದ್ರೃವನ್ನೂ ನೀತಿಯನ್ನೂ ಸ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಬದಿಗಿರಿಸುವಾ ಎಲ್ಲ ಕ್ಟೂ ಮುಂ೦ಜೆ ಅರ್ಜುನನು 
ಮಾನವನುಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷ ವಿದಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಆಕೊಂಡು, ಮಾನವನ ಹೃದಯದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂ೦ದ, ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವದ ದೃಷ್ಟಿ ೫0 ವತಾನವನ ಸಹಜ ಮನೋವೃತ್ತಿ 
ಯದ್ಧ ಷ್ಜ್ದ ಬಿ. ೦ದಮೇಲಘಿನ ಮಾತನ ನ್ನು "ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲು ಯತ್ನ ನೋಣ. ವಠಾನವನ 
ಸಹಜ ಪಿ ವೃತ್ತಿ ಯಾವ ಕಡೆಗಿರುವುದು ಸಾ ಧ್ಮಕ್ಕ್ಯಾ ಗಿಯೆ. ಪರಾರ್ಧಕ್ಕಾಗಿಯೆ? 
ಮಾನವನು ಮೂಲತಃ ಸ್ವಾರ್ಧಪ್ರವೃ ತ್ತ್ವಿಯಾಳ್ಳವನೆಂದು ವತಾನಸ ಸಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅಧವಾ ಯಾವ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಗೊಡವೆ ಈಗೇಕೆ? ಹುಟ್ಟಿ [ನಿಂದಲೂ 
ವತಾನವನು ಸಾ ಸ್ವಾರ್ಥಿ ಎ೦ಬುದು ನಿರೀಕ್ಸ ಗ ಇದ್ದ ಸಾಮಾನ್ಯ ತ್‌ ಜ ನಿಗೂ 
ಕೂಡ ಹೊಳೆಯುವುದು. ತಾಲಿ ಜಾರ್‌ ಇಡು ಪ್ಪಾ ವಜ ಸುು 
ಅಷ್ಟೇಕೆ --ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗೆ ಅಜೇತನವೆನಿಸುವ ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿ ಗಳು ಚಾ ಸ್ವಾರ್ಥ 
ಪ್ರವೃತಿ,ಯುಳ್ಳುವು ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾವದು ಹುಟ್ಟುವ್ರದೊ ಅದು 
ಹುಟ್ಟಿ ವಾಕ್ಟ್ಟುಣ ಸ್ವಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯದಾಗುವುದು. ನಿಸರ್ಗತಃ ಈ ಸ್ನಾರ್ಧವೃತ್ತಿ, 
ಇದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳ ನಡುವೆ. *ಬದುಕು' ಎಂಬ ಅವಸ್ಥೆಯೆ 
ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು ಬಾಳಲು, ಬೆಳೆಯಲು ಬೇಕಾಗುವ ಆಹಾರ 
ವನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಅದನ್ನು ಗಳಿಸುವ ಸಹಜವೃತ್ತಿಯನ್ನೆ ಮೊದಲ 
ಕ್ಸ ಣದಿ೦ದ ಹುಟ್ಟೈದುದರಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವೆವು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಪರ್ಯುಪುಸ್ಮಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕಲಿಸಿದಂತೆ ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆ ನೀರು-ಬೆಳಕುಗಳನ್ನು ದೇವನು ಕೊಡುತ್ತಾ 
ನೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ಆ ನೀರು ಬೆಳಕುಗಳನ್ನು ಬೇಡುವ ಮತ್ತು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ 
ವೃತ್ತಿ (ಹಾಸ ಸನೆ) ಗಿಡ ಬಳ್ಳಿ ಗಳಿಗೆಯೆ ಇದೆ ಎನ ಬೇಕಾಗುವುದು. ( ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ದೇವನೆ ಒದಗಿಸುತ್ತಾನೆ 0 ಚಕಾರ ಹೇಳಬಹುದು. ಆ ಪಕ್ಬದಲ್ಲಿ 
ಇದು ಗಿಡ, ಇದು ಬಳ್ಳಿ, ಇದು ಪತ್ರಿ ಇ, ಇದು ಳಃ ಎಂದು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಚ ತೋರಿಸಲು ಆಧಾರವೆ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ; ಹ್ಟಿಯು ಸಯುಕಿ ಕವ 

ನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಇರಲಿ ) ಹುಟ್ಟಿದ ಟಂ ಚ ಕೂಗ ಮೊದಲ 
ಕ್ಯಾತನ ಈ ಸ್ವಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಕಾಣುವೆವು. ಮುಂದೆ ಬೆಳೆವಾಗ ಇಲ್ಲವೆ 
ಬೆಳೆದ ಮೇಲೆ ಈ ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಈುಗ್ಗುವುದೆಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ಒಂದು 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಹೆಚ್ಚುವುದು ಎನಬಹುದು. ಪ್ರಾಣಿಯು ಬೆಳಿಬೆಳೆದಂತೆ ಅದರ 
ಶಕ್ತಿಯೂ ಬೆಳೆಯುವುದು, ವಾಸನೆಗಳೂ ಹೆಚ್ಚುವುವು, ಆಸಕ್ತಿ ಮೂಡುವುದು. 


ತಹ ಅರ್ಜ್ವನವಿಸಾದಡಯೋ ಗ 


ಹೀಗಾಗಿ ಮಗುವಿಗಿಂತ / ಮಹಾಶಯ ' ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿಯೆ ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯವ 
ಪಾಸುವನು. ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಕೇವಲ ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ದ್ದೇಶಿಸಿ. ಆ ವೃತ್ತಿ 
ಕರಿದ ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೊ ಇಲ್ಲವ ಆ ವೃತ್ತಿಯನ್ನೆ ಅಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೊ ಎ೦ಬುದು 


ಸದ್ಧತ್ವಾ ಅಪ್ರಸ್ತುತ. ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದು ದಳ್ಳೆ ಸಹಜ 
ವಾದದ, ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಮತ್ತು ಬೆಳವಣಿಗೆಗಾಗಿಯೆ ಅದೂ ಬೆಳೆಯ 
ವುದು ಎಂದು ವತಾತ್ರ್ರ ಅನುಭವದಿಂದ, ತರ್ಕದಿ೦ದ, ನಿರೀಕ್ಸಣೆಯಿ೦ದ ಹೇಳ 
ಒತಹುದಟ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೆ. ಅರ್ಜುನನ ಬಾಯಿಯಿ೦ದಾದರೂ ಮೂದಲು 
"ನ ಕಾಲಸ್ಸೇ ವಿಜಯಂ ಕೃಷ್ಣ್ನ ನ ಚ ರಾಜ್ಯ೦ ಸುಖಾನಿ ಚ ' ಎಂದು ಸ್ಪಾರ್ಥ 
ದೃಷ್ಟಿಯ ಮಾತು ಹೊರಡುವುದು, ಆ ಮೇಲೆ "ಯೇಷಾಮರ್ಥಿೀ' ಎಂದು 
ಮುಂತಾಗಿ ಪರಾರ್ಥದೃಷ್ಟಿಯ ತರ್ಕ ನಡೆಯುವುದು. ಅ೦ತೂ ಸ್ವಾರ್ಥ 


ವೃತ್ತಿಯು ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಬಂದುದು ಎಂದಂತಾಯಿತು. ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಒಂದುದೆ೦ದ 
ಮೇಲೆ ಆದು ಅನುಕೂಲವೂ ಆವಶ್ಯಕವೂ ಆದ ವೃತ್ತಿ ಎಂದೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾ 
ಗುವ್ರದು. ಡಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಅದೊಂದು ಚಮತ್ಥ್ವೃತಿಯೆ ಹಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅನುಕೂಲವಾದ ಮತ್ತ, ಆವಶ್ಯವಾದ ಶಕ್ತಿ ಗಳಿ ಕ೦ಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. ಬೆಕ್ಕಿಗೆ ರಾತ್ರಿ ಕಣು ಕಾಣುವುದು ಇಲಿಯನ್ನು ಹಿಡಿಯುವುದಕ್ವ, 
ಹಾಲನ್ನು ಕುಡಿಯುವುದಕ್ವುಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ. ಇೆಲವು ಪ್ರಾಣಿಗಳಂತೆ ವತಾನವನು 
ಓಡಾಟ-ಆಲೆದಾಟಗಳಿಂದಲೆ ಬಾಳಿ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ನಾಲನ್ವು 
ಕಾಲುಗಳಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ.. ನಮ್ಮ ಜೀವನ ವ್ಹತ್ತು, ನಮ್ಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಅನುಕೂಲ 
ಮತ್ತು ಆವಶ್ಯಕವಾದ ಶಕ್ಕಿಗಳೆ ನಮಗೆ ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಬರುವಾಗ ಹಾಗೆಯೆ 
ದೊರೆತ ಸ್ವಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯಾವರೂ ನಮನೆ ಅನುಕೂಲ ಮತ್ತು ಆವಶ್ಯಕ ಇದ್ದಿರ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಬಾಳಲು ಮತ್ತು ಬೆರೆಯಲು ಈ ಸ್ತಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯು ಸಾಧಕವಾಗಿರ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ತನಗೆ ಸತ್ಯವಾದ, ಸಹಜವಾದ, ಸಾಧಕವಾದ ಸ್ವಾರ್ಧವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು, ಅದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ, ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಅದಕ್ಕೆ ವಿಂಗಿಲೆನಿಸಿ: 
ಇವನು ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯನ್ನೇಕೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡನು ? ಇ೦ದಿಗೊ ಏಕೆ ಒಪ್ಬಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು? 
ತ್ಮಿ 
ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವಾಚಕನು ತಟ್ಟಿನೆ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸಬಹು 
ದಾದ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುವನೆಂದು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಪರಾರ್ಥವು ಉಜ್ಚ 
ಧ್ಯೇಯ ವೆಂದು ಧರ್ಮ ಹೇಳುವುದು ಎನಬಹುದು, ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಬೆಳೆಯಗೊಟ್ಟರ 
ವರಾನವ-ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಕಲಕ ಬೆಳೆದು... ನಾಶವಾಗಬಹುದೆಂದು ಪರಾರ್ಧಕ್ವೆ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು ; ಅಧವಾ ಇನ್ಟೂ ಏನೇನೊ 
ಹೇಳಒಹುದು. ಇಂದು ಮನುಷ್ಯನು ಹೆಚ್ಚು ಸುಸಂಸ್ಥ್ವೃತನಾಗಿದ್ದಾನೆ, ಆಂತಹ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೫೭ 


ಕಲಹ, ಅ೦ಂತಹೆ ಕುಲನಾಶ ಇಂದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಅದಲ್ಲದೆ ಇ೦ದಿನದು ವ್ಹಕ್ತಿ. 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಾಯುಗೆ, ಮಾನಸಶಾಸ್ತ್ರೃಕ್ತೆ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೊಡಂವ ಯುಗ... 
ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ನಂಬಿದ್ದರೆ ಅವರು ಇಂದಿನ ಮಾನವನನ್ನೆ ನೋಡಒಹುದು, 
ಅವನ ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ  ( ಅವುಗಳಲ್ಲೊ೦ದಾದ ಸ್ನಾರ್ಧವೃತ್ತಿಗೆ) ಎಷ್ಟ್ಟು 
ಉತ್ತೇಜನವಿದೆ ಎಂದು ನೋಡಒಕುದು. ಸರಕಾರವು ಯುದ್ಧವನ್ನು ಹೂಡಿದರೆ 
ಆ ದೇಶದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಾಗರಿಕನು ತಾನೂ ಸೈೈೆನಿಕನಾಗಬೇಕು, ಅನ್ಯರನ್ನೂ 
ಸೈನಿಕರಾಗಲು ಹುರಿದುಂಬಿಸಬೇಕು ! ಅದು ಅವನ ಕರ್ತವ್ಯವಂತೆ ! ಎಷ್ಟೋ 
ನಾಗರಿಕರು ಇ೦ದಿಗೂ ದೇಶಾಧಭಿವತಾನದ ನಿಮಿತ್ಕದಿಂದ ಪರಾರ್ಧಭಾವನೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ. * ಸ್ವಾರ್ಧತ್ಯಾಗ 'ವು ಇಂದಿಗೂ ಸದ್ಗ್ಮು ಣವೆನಿಸುವ್ರದು. 
ಧರ್ಮದ ಆಜ್ಞೆ, ಎನಿಸಬಹುದು, ಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಿದ್ದಾಂತ ಎನಬಹುದು, ನೀತಿಯ 
ಉಪದೇಶ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, ಆದರೆ ಏನು ಹೇಳಿದರೂ ಪರಾರ್ಧಭಾವನೆಯ: 
ಅಸಹಜವಾದುದು, ಕೃತ್ರಿವು ವಾದುದು, ನಿಸರ್ಗಕ್ಕೆವಿರುದ್ದವಾದುದು ಎ೦ಬುದನ್ನು 
ುರೆಯ.ವಂತಿಲ್ಲ. ಅಧವಾ ಪರಾರ್ಧೆಭಾವನೆ ಹೀಗಿರುವುದೆಂದೇ ಅದಸ್ತೆ ಧರ್ಮದ, 
ಶಾಸ್ತ್ರದ, ದಂಡದ, ನೀತಿಯ ಆಧಾರವೂ ಬೆ೦ಒಲವೂ ಅಗತ್ಯವಾಗಿರಬಹುದು. 
ಪರಾರ್ಧೆಭಾವನೆಯು ಅಸಹಜವಾದುದಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಆಸತ್ಯುವೂ ಆಗಿದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಒಹುದು. ಪರಾರ್ಧಭಾವನೆಗೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸ್ವರೂಪವಿಲ್ಲ, 
ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅದು "ಅಸತ್ಯ'ವಾದುದು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು. 
ವಾಸನೆ ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ, ಅದರ ಸ್ವರೂಪ ನನ್ನ ಹೃದಯದಿಂದ ನಿರ್ಜೀತ 
.. ಅದಕಾಗಿ ಕ್ರಿಯೆ ನನ್ನ ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ನಡೆದಿದೆ, ಅದರ ಫಲವನ್ನು 
ನಾನು ( ಜೀವವೆನ್ಸಿ, ಆತ್ಮವೆನ್ಸಿ ) ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇನೆ. ಅನ್ಯರ ವಾಸನೆಗಾಗಿ 
ಇದೇ ವರಾತನ್ನು ಇಷ್ಟು ಭ್ಹೈೆರ್ಯದಿ೦ದ ಹೇಳಬಹುದೊ 2? ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಹಿತವನ್ನು 
ಬಯಸುವ ಮತ್ತು ತಿಳಿಯಬಲ್ಲ ನಮ್ಮ ದೇವನು ಇಂದು ನಮ್ಮ ದೇಶವನ್ನೂ 
ಸಮಾಜವನ್ನೂ ಜನತೆಯನ್ನೂ ಯಾವ ಸ್ಟಿತಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟಿದ್ಹಾನೆಯೊ ಅದು ನಿಜವಾಗಿಯೆ 
ನಮಗೆ ( ನಮ್ಮ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ, ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಿಕಾಸಕ್ಕೆ, ನಮ್ಮ ಮೋಕ್ಷು ಸೆ೦ಪಾದ 
ನೆಗೆ) ಹಿತಕರವೆನಿಸುತ್ತಿದೆಯೊ ”? ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಅನೇಕ ಅನ್ಯಾಯಗಳು 
ನಡೆದಿವೆ ಎಂದು. ನಮ್ಮಿ ಮಹಾತ್ಮರೂ ಮು೦ದಾಳುಗಳೂ ಸಾರುತ್ತಿರುವಾಗ 
ಧರ್ಮಕಸ್ತೆ * ನಮ್ಮ ಹಿತವು ಯಾವುದು ' ಎಂಬುದರ ಅರಿಕೆ ಇಅಲ್ಲವೆಂದೆನಬಾರದೇಳಕೆ? 
ಅನ್ಯರ ಹಿತವು ಯಾವುದೆ೦ಬುದು ದೇವನಿಗೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಸಂಶಯಬರುವಾಗ ಮರ್ತ್ಯನಾದ ಮಾನವನಿಗೆ ತಿಳಿಯುವುದೆಂದು ಕಲ್ಬಿಸಬಹುದೆ ? 


ಇ೦ದಿನ ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ನಾತಂತ್ರ್ಯೂಯುಗದ ದೃಷ್ಟ್ವಾ೦ತಗಳನ್ನೆ ನೋಡೋಣ. 
ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುವುದು. ಭಾರತದ ಹಿತಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೆ ಎಂದು ಇಂಗ್ಲಂಡಿನವರು 


ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; ೧೫೦ ವರ್ಷಗಳ ಆಳಿಕೆಯ ತರುವಾಯವಾದರೂ ಇವರಿಗೆ ಪರಹಿತ 
ಲ. ೪೫೭೦ 
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೫೮ ಆಜರ್ತಿನವಿಷಾದಯೋಗ 


ವೆಂದರೇನೆ೦ಂಬುದು ತಿಳಿದಂತಿಲ್ಲ ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವರುಷವರುಷಸ್ಟಿ 
ಅಸಂಶೋಷವೂ ಕ್ರಾಂತಿವೃತ್ತಿಯೂ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ "ನಾನು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ 
ಯಾದುದು ನನ್ನ ದೇಶದ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ' ಎಂದು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯ ಹೇಳುವನು , 
೧೦೦ಕ್ಕೆ ೫೦ ಜನ ಕಾರಾಗೃಹದಲ್ಲ್ಲಾಗಲಿ ವನವಾಸದಲ್ಲಾ ಗೆಲಿ ಕೊಳೆಯುತ್ತಿರು 
ಪ್ರಶಕ್ರಿ ಹ ತುಟಿ ವಿಡ.ಕಿಸದೆ ತಲೆದೂಗುತ್ತಿರುವರು , * ಹಿತವಾವುದು 
ಇವನಗ ೫ಬ ಕ ಶೆ ಗೆ ಉತ್ತರವಿಲ್ಲ "ದೇಶದ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಸದಸ್ಯನಾಗಿ 
ರುವೆ' ಎಂದು ಬಹ ಹತ್ತ ಜನ ನಗರಸಭೆಯ ಸದಸ್ಯರಲ್ಲಿ ಐವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ರೆಂದು ಒಂದು ಕಡೆ ಕ್ಚು ಎತ್ತುವರು, ಉಳಿದ ಐವರು ಬ್ಹಾ ಶ್ರಹ್ಯಣೆ ಣೇತರರೆಂದು ಅದನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿ ಕ್ಛೈ ಎತ್ತುವರು. *ೇಳಿದರೆ ಹತ್ತೂ ಜನರು ದೇಶದ "ಹಿತಕ್ಕ್ಯ್ವಾಗಿಯೆ' 
ಕೆ ಬಿತ್ತಿದವರು ! ಹೀಗೆ ಹಿತವೆ೦ಬ ತಬ್ದಕ್ಕೆಯೆ ಎಷೊ ಶೋ ಸಲ ಷಾ ಎಂದೆನಿಸು 
ವಾಗೆ "ಪರಹಿತ' ಎಂಬ ಪದಸ್ಸೆ ಅರ್ಧವೆಲ್ಲಿಂದ ಒ೦ದೀತು ? "ಪರಹಿತ' ಎಂದರೆ ಇದೇ 
ಎಂದು ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಆನ 0 106/0 ಯಾರು ? ತನ್ನ ಹಿತವೆ. ಪರಹಿತ ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಅಧಿಕಾರಮನೋನ್ಮತ್ತ್ಕರ ಹೊರತಾಗಿ ಮತ್ತಾರಿಂದಲೂ ಅ೦ತಹ 
ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಬಪ್ಪಲಿಕ್ಸಿ ಲ್ಪ. ನಿಜವಿದ್ದ ಮಾತೆಂದರೆ ಪರಹಿತವೂ ಮೂಲದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾರ್ಥವೆ ಎನಿಸುವುದು. ಅದಕ್ಯ್ವಾಗಿಯೆ ಅದಕೆ ಸರಿಯಾದ, ಸತ್ಯುವಾದ, ಶಾಶ ಹ 
ವಾದ ಉತ್ಕರವಿಲ್ಲ. ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯ ಮಾನವನು ಪರಾರ್ಥವನ್ನು ಕಂಡು 
ಹಿಡಿಯುವನೇಕೆ? ( ತನಗೆ ಇಷ್ಟವಾದಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪುವನು, ಆದರೆ ಆಗ ಅದನ್ನು 
'ಸ್ಪಾರ್ಧ'ವೆಂದೇ ಹೇಳ೩ಹುದು ). ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಧವೃತ್ತಿ 
ಇದೆಯೊ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ " ಪರಹಿತ' ಭೀ ಅರ್ಧವೆ ಇ.ಲ್ಲವೆನಬಹುದು 
ಬೋ ವಠಾನವನಿಗೆ ಸಹಜವಾದ.ದಿದೆ, ಸತ್ಯವಾದ.ದಿದೆ, ಆದುದರಿಂದ ಪರ 
'ಕೈೈ ತ್ರಿಕಾಲದಲ್ಲೂ ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ ಎಂಒಂದು ಸಿದ್ದಾಂತ. 


ಲ 


ಸ್ವಾರ್ಥವು ಮಾನವನಿಗೆ ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ನವಾದ ವೃತ್ತಿ ಎನಿಸಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು 
ಬದಿಗೊತ್ತಿ, ಅದರ ಸ್ವಾ ನವನು ಆಕೃವಿ ಸಲು ಯೃತ್ನ್ನಿ ಸುವ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ಮಾನವನಿಗೆ ಎಂದು ಮೂಡಿತು. ಹೇಗೆ ಜಾ ಎ೦ಬುದೊಂ೦ದು 
ಸೋಜಿಗದ ಶೋಧವಾಗಿದೆ. ಕೆಲವು ವಿಶಿಷ್ಟ. ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳಲ್ಲೂ ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ಸಿಳ್ಳುವುವು. ತಾಯಿಯು ಮುರಿ- 
ಗಾಗಿ ಪಡಡವ ಕಷ ನಷ್ಟ ಗಳನ್ನು ಸುಗಟದಿರ ಸ೦ರಸ್ಸ್ಸ್‌ ಣೆಗಾಗಿ ತನ್ನ ಜೀವದ 
ಹಂ೦ಗುದೊರೆದು ಕಾದುವುದನ್ನೂ, ಈತ ಅನೇಕ ಸಲ ತೋಡುತತ ಆದರೆ ಈ 
ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯೂ ನಿಸ ಜಗ್ಗ ಜಚಾಡದೆಡೆ ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾವ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಪ್ರಾ ಣಿಯು ಒಂದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಕೈಕೊಳ್ಳು ವುದಿಲ್ಲವೊ ಅರ್ಧಾತ್‌ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೫ರ 


ಯಾವುದು ನಮ್ಮ್ಮ ಮೈೃೈೈಗೂಡಿಕೊಂಡಿರುವ್ರದೊ ಅದು ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ನವೆಂದೇ 
ಹೇಳಒಹುದು,, ತಾಯಿಯು ಮಗುವಿಗಾಗಿ ಸ್ವಾರ್ಧತ್ಯಾಗ ಮಾಡುವುದು 
ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತವಾದುದು, ಮಗು ತಾಯಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಸ್ವಾರ್ಧತ್ಕಾಗೆ 
ಕೃತ್ರಿಮವಾದುದು. ಪ್ರಾಣಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮಗು ತಾಯಿಗಾಗಿ ವಾಾಡುವ ಸ್ವಾರ್ಥ- 
ತ್ಯಾಗದ ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮಾನವಪ್ಪಾಣಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೂ 
ಇದೆ. «ಮಾತೃಭಕ್ಕಿ' "ತಾಯಿ ದೇವತೆಯ ಸಮತಾನ' ಮು೦ತಾದ ಭಾವನೆಗಳು 
ಬುದ್ದಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ, ಹೃದಯದ ಚಟಿಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ನಾವು ಈಗ ಚರ್ಚೆಗೆ 
ಹೂಡಿದ ಪರಾರ್ಧವು ಇ೦ತಹ ಕೃತ್ರಿಮ ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದ ಪರಾರ್ಧವೆಂಬುದನ್ನು 
ಲಕ್ಟ್ಟ ಒದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. 

" ಹಸಿದವರಿಗೆ ಅನ್ಫ ಕೊಡಬೇಕು ' " ಬಡವರಿಗೆ ದಾನ ಮಾಡಬೇಕು' 
"ಪರೋಪಕಾರವು ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಸದ್ಗುಣ' ಮಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿಯ ಕಲ್ಪನೆ ಕೃತ್ರಿಮ 
ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯದು. ಹಹಸಿದರೆ ಅನ್ನ ತಿನ್ನು ವ್ರದು ಸಹಜ, ತಿನ್ನುವ ಅನ್ನವನ್ನು 
ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಹಜ; ಬಡವನಿದ್ದರೆ ನಿರಿವಂತನಾಗಬಯಸುವುದು ಸಹಜ, 
ಸಿರಿವ೦ತನ ಧನವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಹಜ. ಬೇಡುವುದಾಗಲಿ, ಬೇಡಿದರೆ 
ಕೊಡುವುದಾಗಲಿ ಪುರಾಣ (ಔ/೧7೮) ಮಾನವನಿಗೆ ವೃತ್ತಿ ಇದ್ದಿಲ್ಲ, 
ಇರುವುದು ಸಹಜವೂ ಇದ್ದಿಲ್ಲ ಆದರೆ ಪ್ರರಾಣಮಾನವನು ಸುಸ೦ಸ್ಥೃತನಾ 

ತೆ ಸ್ಪಾರ್ಥ್ಧವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಪರಾರ್ಥವನ್ನು ವೃತ್ತಿಯಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡ--ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆ ನಿಸರ್ಗಕ್ಕು ವಿರುದ್ಧವಾದ ನೀತಿ 
ಎ೦ದು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಮೇಲಿನ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಬಹುದು ಆದರೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಸಾಧನ, ಬೆಳೆಯುವ ವೃತ್ತಿಯು ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತ , ಇತ್ತ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿ ಮಾತ್ರ ನಿಸರ್ಗವಿರುದ್ದವಾದುದು.. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಗೂ ಹೊಂದಿಕೆಯಾಗುವುದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಇಂದು ಜಗತ್ತಿನ 
ಸಂಖಿ--ಶಾಂತಿಗಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸಂಘವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮದು, 
ಆದರೂ ಆದೇ ನಾವು ದಿನದಿನಕ್ಕೆ ಮೊದಲಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿಶ ಬಾಂಧವ್ಯಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ದೇಶಾಭಿಮಾನದಿಂದ ಒಳುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ, ವ್ಯಾಪಾರ ವ್ಯವಸಾಯ 
ಗಳನ್ನು ಅದೇ ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಠಿ ಯಿಂದ ಬೆಳೆಸಬಯಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಇಡಿಯ 
ಭಾರತವನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿದ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸಭೆ ( 0೦08755) ಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿ 
ನಡೆಸಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮದು; ಆದರೂ ಅದರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸದಸ್ಯರೆ ತಮ್ಮ 
ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳ ಪಕ್ಷವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ವೃತ್ತಿ ನಮ್ಮದು! ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗೂ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಬೇಕಾದ ಕಾಲದ ಬೇಕಾದ ದೇಶದ 
ಒಂದು ಸವತಾಜದ ಆಚಾರ ಮತ್ತು ವಿಚಾರ ಇ.ವುಗಳಿಗಿದ್ದ ಅಂತರದಿಂದ 
ಕಾಣಬಹುದು, 


೬೦ ಅಜರುನವಿಷಾದಯೋಗೆ 


ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿ ಇವುಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೂ ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಬೆಳೆದಂತೆ ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯ ಮನಾನ್ಯತೆಯೂ ಬೆಳೆದಿದೆ ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ 
ಇತಿಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಯವಿದೆ; ಅದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡೂ ಹೀಗೆ 
ಸವತಾಂತರವಾಗಿ ಬೆಳೆಯ ಬೇಕಾದರೆ ಕಾರಣವೇನು? ಇವೆರಡನ್ನೂ ಸಮತಾ೦ತರ 
ವಾಗಿಯೆ ಹಿಡಿದು ಸಾಗಿಸುವ ಸಾವರಾನ್ಯಶಕ್ಕಿ ಯಾವುದಾದರೂ ಇದೆಯೆ ? 
ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮೆವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಇ೦ತಹ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು ನಂಬ 
ಬೇಕೆನಿಸುವ್ರದು. ಅದೆಂದರೆ ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ಸೃಷ್ಟಿಗೆಯೆ ಸಹಜವೆಂದು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಿರುವ ಸ್ವಾರ್ಧವೃತಿ,. ಸಂಸ್ಥೃತಿಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನವಾದುದರಿಂದ 
ಸ್ವಾರ್ಧಮೂಲವಾಗಿಯ ಬಂದಿದೆ, ಅದರೆಂತೆಯೆ. ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯಾದರೂ 
ಸ್ಪಾರ್ಥಮೂಲವಾಗಿಯೆ ಒಂದಿದೆ. ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ ಪರಾರ್ಧ 
ವೃತ್ತಿಗೂ ಸಂಒ೦ಧವಿದೆ ಮತ್ತು ಎಂತಹದಿದೆ ಎಂಬುದು ತಟ್ಟನೆ ಹೊಳೆಯು ವುದು. 
ಸ್ವಾರ್ಥವು ಸೂರ್ಮುನೆಂದು ಕಲ್ಲಿಸ್ಮಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ದಿವಸವೆಂದೂ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ರಾತ್ರಿ ಎ೦ದೂ ಹೇಳಿದರೆ ಇವೆರಡರ ಸ್ನರೂಪದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಬರ 
ಬಹುದು. ಸ೦ಸ್ಥೃತಿಯು ಬೆಳೆಯುವದಕ್ಕೆ, ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿ ಉಳಿಯುವುದಸ್ತಿ 
ಸಾಧನ ಎಂದು ಆ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಬೇರೆ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಸಂಸ್ಕ್ರವ 
ತಿಯು ನಿಸರ್ಗಸಹಜವಾದ ಆರೋಗ್ಯೈಃ ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿ, ಔಷಧೋಪಚಾರಗಳ 
ಆರೋಗ್ಯ ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಬೆಳೆಯಬೇಕೆಂಬುದು 
ನಿಸರ್ಗದ ನಿಯಮ, ಒರಿಯ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಬುದಲ್ಬ. ಬೆಳೆಯುವ ವೃತಿ,ಯಲ್ಲಿ 
ಶಕ್ಕಿಸಂಪಾದನೆ ಇದೆ, ಶೇವಲ ಉಳಿಯಬೇಕೆನುವ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಶಕ್ತ್ಕಿದುರಾಗ್ರಹ 
(5ಟ೩/೬) ವಿದೆ. ಶಕ್ಕಿಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಕೂಡಿಸುತ್ತ ಜನ್ಮತಾಳುವ ಜೀವವು 
ಶತ್ತಿಗೆಳನ್ಹು ಕೂಡಿ ಸುತ್ತ ಹೋಗುವುದೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ, ಅದಕಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ವೃತ್ತಿ 
ನೈಸರ್ಗಿಕ; ಕ್ರಮಪ್ರಾನವ,ವಾಗಿ ಉಳಿಯಬೇಕೆನುವ ವೃತ್ತಿ ಅನ್ವೆಸರ್ಗಿಕ. 
ಅದ ಕಾಗಿಯೆ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಅನ್ವೆಸರ್ಗಿಕವೆಂದು ಕ೦ರಶೋಷವಾಗಿ ಹೇಳು 
ತರುವುದು. ಕೇವಲ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಒ ವಿಧ್ಯಾಸ್ವಾರ್ಧದಿಂದಲೆ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟಿದ್ದು. 

ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯು ಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದ (ಸದ್ಯಕ್ಕೆ "ಮಿಧ್ಯಾಸ್ವಾರ್ಧ 'ವೆಂದು 
ಹೇಳೋಣ) ಹುಟ್ಟಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮಾನವ ಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಸ್ಸ 
ವಾಗಿ, ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ, ತರ್ಕಕ್ವ ಅನ್ರಯಿಸಿ ಹೇಳಒಹುದು. 
ಪ್ರಾಣಿಯ ( ಮಾನವನ ) ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳಲ್ಲಿ--ಸ್ವಸಂರಕ್ಷೃಣಾವೃತ್ತಿಗೆ ಸಾಧಕ 
ವೆನಿಸುವ--ಭೀತಿಯೂ ಒಂದಾಗಿದೆ. "ಹೆದರಿಕೆಯ ಅನೇಕ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳಲ್ಲಿ 


ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯವು ತೋಜಚದಿರುವುದೊಂದು ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣವಿದೆ' ಎಂದು ಹಿಂದೆ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬೧ 


ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಆ ಮತಾತನ್ನೆ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಕ್ಷಿ ಟ್ಮುಕೊಂಡು 
ಒಂದೆರಡು, ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡುವಾ. ಇಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ )ಸಂಘ 
( 7.688 ೦% 37೩ಟಂ25)ದ ಸದಸ್ಯರಾದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಇ೦ಗ್ಲಂಡ, "ಫ್ರಾನ್ಸ 
ರಶಿಯಾ ಮೊದಲಾದ ಐದಾರು ಸಾತ ದೊಡ್ಡವಿವೆ. ಮಿಕ್ವು ಅನೇಕ 
ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಶಕ್ಕಿಯಿು೦ದ, ಸ೦ಖ್ಯೆಯಿ೦ದ, ಸೀತ್ರದಿ೦ದ ಚಿಕ್ಕುವುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಆದರೆ ಈ ಇ.ಪ್ಪತ್ತ್ವು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕ 06 ಆ 4 ಅದರ 
ತತ್ತ್ವ ಕಾಗಿ ಆದರ, ಅದರ ಸಿ _ರತೆಗಾಗಿ ಯತ್ನ ಇವೆಲ್ಲ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಹೆಚ್ಚಾ 
ಗಿಯೂ ಚಿಕ್ಕು ರಾಷ ೨ಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಚಂಡ ಓ ಕಚ. ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ದೊಡ್ಡ 
ರಾಷ್ಟ ಗಳು ಕಾಷ್ಟ ಸಂಘಶ್ಯಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ತಿರಸ್ವಾರ ತೋರಿಸಿದ್ದುಂಟು. 
ರಾಷ್ಟ್ರಸಂಘದ ಥ್ರಯವಾದ ವಿಶ್ವಭಾಂಧವ್ಯವು ಚಿಕ್ಕು ರಾಷ್ಟ್ರ)ಗಳಿಗೆಯೆ 
ಚಕ ವತಾನ್ನ ಸ್ವವೆಧಿಸಬೇಕು 3 ಈ ಚಿಕ್ಕು ರಾಷ್ಠ ಗಳಲ್ಲಿ ಪರೋಪಕಾರದ, ಪರ 
ಹಿತ ವನೆಯು ಅಷ್ಟೊ .೦ದು ಉತ್ಪೃಟಿವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ? ಇಲ್ಲವೆ ತಾವು 
ಇಳು ಕಾದರೆ ರಾಷ ಸಂಘದ ಬಲವೆ ತಮ್ಮ ಬರಗ ಟಿ ಭೀತಿ 
ಮೂಲಕ ಚಚ ಪ್ರ ವಸ ತಿಯ ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ? ದೇಶದ 
ಧನಾಡ್ಜರು ತಮ್ಮ ಸರಕಾರಕ್ಕೆ "ತಕ 530ಗ್‌ ವನ್ನು ಕೊಡು 
ತ್ತಾರೆ ಅದನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ದೇಶದ ಹಿತವಾಗಲೆಂಬ ಪರಾರ್ಧಬುದ್ದಿ 
ಸಿರುವುದೊ ಇಐಬ್ಲ್ಬವೆ ಸೊಡದಿದ್ದರೆ ಶಿಕ್ನೆಯಾಗುವುದೆಂಬ ಭೀತಿ ಜಾವನೆ 
ಇರುವುದೊ*” ಸಾಲಮಾಡಿಯರಾದರೂ ಸಾವಿರಗಟ್ಟಿಲೆ. ಹಣವನ್ನು ಮರದ 
ಸ್ವಾಮಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸುವ ಗೃಹ ಸ್ಥನಿಗೆ ಪರಹಿತಬುದ್ಧಿ ಎಷ್ಟಿದೆ, ಎಂತಹದಿದೆ. ಎಂದು 
ಹೇಳಬೇಕು? ಅದೇ ಸ್ಪ್ವಾವಿನಯ ಮರಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ಸಾವಿರಾರು ಜನರು ತೂಳಿಲ್ಲದೆ, 
ಸೆಲಸವಿಲ್ಲದೆ ಕೊಳೆಯುತ್ತಿರುವುದು ನಮಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಆಗೆ "ಪರಹಿತ 
ಬುದ್ದಿ' ಪರವತಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಲಯಹೊಂದಿ ಸ್ವಾವಿಿಯ ವುಂ೦ದೆ ಸುರುವುವಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಯಾಕೆ ತಲೆ ಎತ್ತುವುದು? ಇಲ್ಲವೆ " ಪರಹಿತಬುದ್ದಿ ' ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ. 
ಸ್ವಾಮಿಗೆ ಕೊಡದಲ್ಲಿ ಮರದಲ್ಲಿ ಪ _ವೇಶವಲ್ಲದಂತಾಗಿ, ಮೆನೆಯಲ್ಲಿ ಸ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ 
ವಿಲ್ಲದ೦ತಾಗಿ, ಸಮತಾಜದಲ್ಲಿ ಸನ್ಮಾ ನಸ ಕೊಡ ಚ್ಛುತಿ ಬರಬಹುದೆಂಬ ಭೀತಿಯೆ 
ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಹೀಗೆ “ ಪರಹಿತಬುದ್ದಿ 'ಗೂ ಭೀತಿಗೂ ನಿಕಟ 


ಸಂ೦ಬ೦ಧವಿದ್ದ ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಾ ೦ತಗಳನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಬಹಂದು. (ಮುದುಕ 
ನೆಂದು ಭೀಷ್ಮನ ಮೇಲೆ ಕರಣೆ ಒಂದು ಅವನನ್ನು ಹೊಡೆಯಲಿಲ್ಲ' ವಿನು 
ಉತ್ಸರಕುವಮಾರರು ಪ್ರತಿಯೊಂದು. ಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು. ಸಮತರಾಜದಲ್ಲಿ 


"ಪರಹಿತ ' ತತ್ತ್ವದ ಸಾಧಕರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಭೀತಿಯಂ೦ತೆಯೆ ಲೋಭವೆಂಬ ಇನ್ನೊ೦ದು ವೃತ್ತಿ ಇದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದೆ 
ಅಧಿಕಾರ ಬಾರದೆ, ನ್ಯಾಯವೆನಿಸದೆ, ಸಹಜವಾಗದೆ ತಕ್ಕಿಸಾಧನವನ್ನು ದೊರಕಿಸ 


೬.೨ ಅಜರ ೯ನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಬೇಕೆಂಬ ವೃತ್ತಿ ಲೋಭದ ಮುಖ್ಯಲಕ್ಷ್ಮಣವಾಗಿದೆ. ತಾನು ದೊರಕಿಸಿದರೆ ಲಾಭ 
ತಾನಾಗಿಯೆ ದೊರೆಯಲಿ ಎನುವುದು ಲೋಭ. ತಾನಾಗಿಯೆ ದೊರೆಯುವುದು, 
ಪ್ರಯತ್ನವಿಲ್ಲದೆ ಸಾಧಿಸುವುದು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿಲ್ಲ. ಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದವನು 
ಬೆಳೆಯುವನು, ಅದರಂತೆ ದೊರಕಿಸುವನು ; ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲದವನು ಬರಿಯ ಉಳಿಯ 
ಬೇಕೆಂದು ಚಡಪಡಿಸುವನ.. ಆ ಶಕ್ಕಿ ದೊರೆಯಲೆಂದು ಬಡಬಡಿಸುವನು. ನಾನು 
ಸಿರಿವ೦ತನಿದ್ದೇನೆ » ಲೆ ಸಿರಿವಂತಿಕೆ ಮಾತ್ರ ನನ್ನ ತಂದೆ ದೊರತಿಸಿದ್ದು. ನನ್ನ 
ತಂದೆಗೆ ಸ್ಥಾನ-ವಹಾನಗಳಿದ್ದುವು ; ಅವನಲ್ಲಿ *ಕೆಲಸಗಾರಿಕೆಯೂ ಅಂತಹದೆ 
ಇದ್ದಿತು. ನನ್ನಲ್ಲಿ ಕೇಲಸಗಾರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, ಆದರೂ ಸ್ಥಾನ-ವತಾನಗಳು ಬೇಕು 
ಅದಕಾಗಿ ನಾನು ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ ಹಣವನ್ನು ಕೊಡುವೆ , ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣಭೋಜನ ಮರಾಡಿಸುವೆ ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಪುಕ್ಳ ಟಿಯಾಗಿ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಮೆಯುರ್ಹ 
ನನ್ನ ನನ್ನು ಸುತಿಸುವಂತೆ ಉಂಡಾಡಿಗರಿಗೆ ಉತ್ಕೇಜನ ಸೊಡುವೆ ನನಗೆ ಸರಕಾರೀ 
ಬಿರುಷು ದೊರೆಯಬಹುದು, ಸ್ಪರ್ಗಸ್ವೆ ಸರ್ಬಿಫಿಕೇಟಿ ಸಿಕ್ಕಬಹ. ದು. ಜುನಾವಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಮತಗಳು ದೊರಕಬಹುದು. ಆದರ ನನ್ನ ತಂದೆಯ ಹಣದ ವಿನಿಯೋಗ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ನಾನು "ಪರೋಪಕಾರ ' ಭಾವನೆಂಯಿು೦ದ ಪ್ರೇರಿತನಾಗಿರು 
ವೆನೊ ಅಲ್ಲವೆ ನನಗಾಗಿ ಲೋಭದಿಂದ ವರ್ತಿಸುತ್ತಿರುವೆನೊ? ಇಂದಿನ ರಾಜ- 
ಕಾರಣದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. *ೆಲವು ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು 
ತಾವು ಸುಸಂಸ್ಥೃತರೆಂದೂ, ಅಸಂಸ್ಥೃತರಾದ ರಾಷ್ಟ್ರ )ಜನಾ೦ಗಗಳಿಗೆ ಸ೦ಸ್ಥ್ಯೃತಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದೂ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯನ್ನು ತೋರು 
ತವೆ; ಮತ್ತು (ಅಸಂಸ್ಥೃತ' ಒನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೂ 
ಹಿರಿತನವನ್ನೂ ದೊರಕಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿವೆ, ಆದರ « ಅಸಂಸ್ಕೃತ | ರಾಷ್ಟ್ರ ಎವನ್ನ್ನು 
ಆರಿಸುವಾಗ ಅಂಣ್ಯಸಂಪತ್ತಿ ಇದ್ದ ಅಬಿಸಿನಿಯಾ, ಸೃಷ್ಟಿಸಂವತ್ತಿ, ಇದ್ದ ಭಾರತ 
ಇ೦ತಹಗಳನ್ನೆ ಕ೦ಡು ಹಿಡಿಯುವ ವೃತ್ತಿಯಿ೨ದಲೂ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಾದರೂ 
“ ಅಸಂಸ್ಕೃತ ' ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅಸಂಸ್ಕ್ಥ್ರೃತವಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುತ್ತಿರುವ 
ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದಲೂ ಈ « ಸ೦ಸ್ಕೃ ಎತಿಸಂವರ್ಧನ' ತತ್ತ್ವದ ರಹಸ್ಯವು ತಿಳಿದು 
ಬರುವುದು. ಒಲದ, ಸ೦ಪತ್ಕಿಯ, ಅಧಿಕಾರದ ಲೋಭವಲ್ಲದೆ ಪರಹಿತದ ಗಂಧ 
ಕೂಡ ಈ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲೆ೦ಂದು ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿ ಸುತ್ತಿ 
ರುವವರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ದರಿದ್ರನಾರಾಯಣನ ಸೇವಾನಿಮಿತ್ತ 
ಸ್ವತಃ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಮೀನಾರಾಯಣರಾದ ಅನೇಕಮಕನೀಯರು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸವರಾಜಕ್ತೆ 
ಪರಿಚಿತರಿರಲು ಸಾಕಂ. « ಪರಹಿತಬುದ್ಧಿಗೂ ' ಲೋಭಕ್ಕೂ ಸಾಮನಾನ್ಯವಾಗಿ 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎಂದುಹೇಳಿದರೆ ದಿನದ ಅನುಭವದ 
ಮಾತನ್ನೆ ಹೇಳಿದ೦ತಾಗುವುದಲ್ಲದೆ ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿ ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ, ಅಧಿಕಪ್ರಸಂಗ 
ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ಷ್ಟಿ 


ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ "ಪರಹಿತಬುದ್ದಿ'ಯ ಎಲ್ಲ ವೃತ್ತಿಗಳ ಮೂಲ ಭೀತಿ ಮತ್ತು 
ಲೋಭ ಎ೦ಬ ಎರಡು. ಕಾರಣಗಳೇ ಇವೆ. ಎಂದು ತೋರಿಸಬಹುಂದಾದರೂ 
ಮಾನವ ವರ್ಗದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಮೂರನೆಯದೊಂದು ಕಾರಣವನ್ನೂ 
ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಒಹದು. ಆ ಕಾರಣವೆಂದರೆ "ಸಂಪ್ರದಾಯ ₹೨ ಇಲ್ಲವೆ, 
ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಸ೦ಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ. ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯೂ 
ಸಘ೫7- ಇಗ್ಗಾ ಗ್ಗ ಹುಟ್ಟುಗುಣವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕೆನಿಸುವುದು. `ಸ೦ಪ್ರದಾಯ'ವೆಂದ 
ರೇನು, ಯಾವ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ ನಾವು ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ---ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಮೊದಲು ಹೇಳುವೆವು ಹಿ೦ದಿನದನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವೃತ್ತಿಗೆ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು. ಇದು ಪ್ರಾಣಿ 
ವರ್ಗದಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಇಂದಿನ ಶಾಸ್ತ್ರತಜ್ಞರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ ವತಾನವನ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ 
(670೬೬೬೦೩) ಈ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯೂ ಒಂದು ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಜೀವಿಯು ತನ್ನ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನಲ್ಲಿ ತನಗೆ ಆವಶ್ಚಕವೆನಿಸುವ 
ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನೂ ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡು, ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಜೀವಿಸುವು 
ದಂತೆ. ಜೀವನದ ವಿಕಾಸದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ಎಲ್ಲ ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳೂ ಶಕ್ತಿಗಳೂ 
ಕೊನೆಯ, ಮೆಟ್ಟಿಲಿನ ವರೆಗೆ ಹಾಗೆಯೆ ಉಳಿಯದೆ ಬೇಡಾದುವು ಮತಾಯವಾಗುತ್ತ 
ನಿತ್ಯಜೀವನಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕವಲ್ಲದುವು ಮಂದವಾಗುತ್ತ, ಆವಶ್ಯಕವಾದ. ವು ತೀಳ್ಷ್ಸ್ಳ 
ವಾಗುತ್ಮ ಬೆಳೆದಿವೆಯಂತೆ. *ೆಲವು ಜೀವಿಗಳು ವಾಸನೇಖಿ:೦ ( ಘ್ರ್ರಾಣೇಂದ್ರಿಯ 
ದಿ೦) ದಲೆ ತಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿವೆ, ಕೆಲವು ಕೇವಲ ಸ್ಪರ್ಶೇಂ೦ದ್ರಿಯ 
ದಿಂದ; ಕಲವು ಹಗಲಿರುತು ಕಾಣುವ ಕಣನ್ಮಿಗಳಿಂದ, ಕೆಲವು ಮರತ.ದಿ 
ಯನ್ನೇರುವ ಪಾದಚಾಪಲ್ವಾದಿಂದ : ಕಲವು ಹೀಗೆಯೆ ಒದಲಾಯಿಸುತ್ತ 
ಕೊನೆಗೆ ಮುಂ೦ಗಾಲ್ಗಳನ್ನು ಕೈಗಳಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಬೆಳೆಯುವ ಮನುಷ್ಯನ 
ವರೆಗೆ ಒಂದು ಕ್ರಮವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಹೇಗೆ ದೇಹಾವಯವಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಕಮದ ಬದಲಾವಣೆಯಿದೆಯೊ ಹಾಗೆಯೆ ಚ್ಛತನ್ಯತಕ್ತಿಯಲ್ಲೂ ಇದೆ. ಹಿಂದಿನ 
ಅನುಭವಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದು ಸ್ಪಭಾವವ ತ್ರಿಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಮತ್ತೊಂದು 
ಅನುಭವವನ್ನು ಪಡೆದು ಅದನ್ನೂ ಒಂದು ಸ್ವಭಾವವೃತ್ತಿಯನ್ನಾಗಿರಿಸುತ್ತ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಕೂನೆಗೆ ತಲನಾತ್ಮ ಕಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಸ್ಮೃತಿಬುದ್ದಿಗಳನ್ನು ಪಡೆದು 
ಕೊಂಡ ಮಾನವಪ್ಪಾಣಿವರ್ಗವಾಗಿದೆಯಂತೆ ಹೀಗೆ ಆವಶ್ಯಕವಾದುದನ್ನು 
ಸುಲಭಸಂ೦ಸ್ಥಾಾರವಾಗಿರಿಸಿ, ಅನಾವಶ್ಯ ಕವಾದುದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಬೆಳೆಯುವ 
ಜೀವಸೃಷ್ಟಿಯಕ್ಲಿ ಸಂಪ್ರದಾಯ ವೃತ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟುಗುಣವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾ 
ಗುವ್ರದು. ಹಿಂದಿನ ಹೆಜ್ಜೆ ಸ್ಕಿರವಾಗಿರಿಸದಹೊರತು ಮಂದೆ ಹೆಜ್ಜೆಯನ್ನೆ ತ್ತಿಡಲು 
ಶಕ್ಕವಲ್ಲದಂತೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಜೀರ್ಣಸಿಕೊಳ್ಳ ದಹೊರತು ಜೀವಿಯ 
ಪ್ರಗತಿಯಾದಂತೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ನಿಜವಾದ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯ 


ಒಳ ಅರ್ಜನವಿಷಾಹಯೋಗೆ 


ದೃಷ್ಟ್ವಾ೦ತ. ಆದರೆ ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಈ ಸಹಜವಾದ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯ 
ಮಾತಲ್ಲ; "ಸಂಪ್ರದಾಯ ಶರಣತೆ' ಎಂಬ ವೃತ್ತಿಯ ಮಾತು. ಸಹಜವಾದ 
ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಯಾವ್ರದನ್ನೂ ಮಾಡಿರು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳಂತೆ ಈ ಹುಟ್ಟುಗುಣವಾದರೂ ಬುದ್ಧಿಯ ಬೆಳಕು 
ಬೀಳುವ ಮುಂಜೆಯೆ ಹುಟ್ಟಿರುವುದು. ಆದರೆ " ಸ೦ಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ'ಯ 
ವತಾತು ಬೇರೆ. ಮುಂದೆ ನಾವು ಕೊಡುವ ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳಿಂದ ಪ ಸ೦ಪ್ರದಾಯ 
ಶರಣತೆಯ ವೃತ್ತಿಯು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವಾದುದು, ಒುದ್ದಿಪೂರ್ವಕವಾದುದು, 
ಮಾನವಕೃತವಾದುದು ಎ೦ಬುದು ತಿಳಿದುಬರುವುದು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವಾದುದ 
ರಿಂದ ಇದರಲ್ಲಿ ಆವಶ್ಯಕ- ಅನಾವಶೃಕ ಶಕ್ತಿಗಳ ವಿ೦ಗೆಡ ( 615£0(10% ) ಎಲ್ಲ. 
ಆವಶ್ಯಕವಾದ-ದನ್ನಷ್ಟೆ ಉಳಿಸಬೇಕು, ಅನಾವಶ್ಯಕವಾದುದೆಲ್ಲವನ್ನು ಅಳಿಸಬೇಕು 
ಎ೦ಬ ಜೀವವಿಕಾಸದ ಸಹಜಧೋರಣೆ ಇಲ್ಲ. ಆಗಿಹೋದುದೆಲ್ಲವೂ ನಮ್ಮನ್ನು 
ವೋೀರಿದೆ, ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದ೦ತಹದಾಗಿದೆ, ಒ೦ದು ಗೂಡವಾಗಿದೆ, ಅತೀ೦ದ್ರಿಯ 
ವಾದೊಂದು ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ, ಉಳಿದ ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಘಟನೆಗಳಂತೆ ಇದಾದರೂ 
ಮಹತ್ತ್ವವುಳ್ಳುದು ಮೇಲ್ಮೆಯುಳ್ಳುದು. ಮಹಿಮೆಯುಳ್ಳುದು ಆಗಿರಬೇಕು, 
ಅದಕಾಗಿ ಆ ಮಹಿಮಾಘನವಾದ "ಸವಾತನ'ವು (ನಹಳೆಯದು ) ನಮಗೆ ಪೂಜ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ, ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. ಚಿಕ್ತು೦ದಿನಲ್ಲಿ ನಾನು ನನ್ನ ತಾಯ್ಕ,ಂದೆಗಳನ್ನು 
ಹಿರಿಯರನ್ನು ನೋಡಿ ಅನುಕರಣ ವರಾಡಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತೇನೆ. ನನ್ನ ಜೀವನ ಮತ್ತು 
ಶಕ್ತಿ ಎರಡೂ ಅವರಿಂದ ಬಂದುದರಿಂದ ಅವರು ನನಗೆ ಹೆಜ್ಜೆನವರೆನಿಸುವರು , 
ಅದರಂತೆ ನನ್ನ ತಂದೆಗೆ ಅವನ ತಂದೆ ಹೆಜ್ಜೆನಿಸುವನು » ಆದುದರಿಂದ ನನಗೆ ನನ್ನ 
ತಂದೆಯ ತಂದೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಜ್ಜೆನಿಸುವನು. ಹೀಗೆಯೆ ಹಿಂದಡಿ ಇಡುತ್ತ ಹೋದರೆ 
ಯಾವನು ಎಷ್ಟು ಹಿ೦ದಿನವನೊ ಅಷ್ಟು ಅವನು ನನಗೆ ಪೊಜ್ಜನಾಗುವನು, 
ಹೆಜ್ಜೆಜ್ಚು ಹಿಂದಿನವನಾದಂತೆ ಹೆಜ್ಜಜಚ್ಚು ಪೂಜ್ಯನಾಗುವನು. ಘಟನೆ ಅತೀ೦ದ್ರಿಯ 
ಎ೦ಒಂದೊ೦ಂದು, ಮಾನವ ಹಿರಿಯ (ಅನುಕರಣೀಯ) ಎಂಬುದೊಂದು--ಇವೆರರೂ 
ಸೇರಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ "ಸ೦ಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ'ಯ ವೃತ್ತಿ ಮೂಡಿದೆ. 

ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತೋರಿಬರುವ « ಸ೦ಪ್ರದಾಯ ಶರಣತೆ 'ಯ ವೃತ್ತಿಯೂ 
ಒ೦ದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹುಟು _ಗ್ಲಟಣದ೦ತೆಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇದರ ಸುಳಿವಾದರೂ ಬುದ್ದಿಯ ಬೆಳಕು ಬೀಳುವ ಮುಂಜೆಯೆ 
ಇರುವುದು? ಇದರಲ್ಲೂ ಬುದ್ದಿಪೂರ್ವಕವಾದ ನಡತೆಗೆ ಎಡೆ ಇಲ್ಲ 

" ದೇವನಿದ್ದಾನೆ' ಎ೦ಒ ಮಾತನ್ನ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿಟು ಕೊಳ್ಳೋಣ, 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ದೇವನಿದ್ಧಾನೆ ಎಂಬ ವಿಚಾರದ ಆಧಾರಗಳೇನು? 
ಆಧಾರದ ವಠಾತೇ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ಯಾವನೂ ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿ ಯಿ೦ದ 
ಪೊ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಲೆತ್ತಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ. 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬೫ 


ಆಧಾರಕ್ಕುಂತಲೂ ಆಜ್ವ್ವಾಧಾರಕತ್ತ್ವದ ಮೇಲೆ ಈ ವಿಚಾರ ನಿ೦ಂತುದು. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಿವೆ, ಸಿದ್ದಪುರುಷರು ಹ್ಹೇಳ್ಳತ್ಮಾರೆ, ಶಾಲೆಯ ಮೊದಲನೆಯ ಪಾರದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ ಇದಲ್ಲದೆ * ದೇವನಿಲ್ಲ ' ಎಂದರೆ ಪಾಪ ಬರುವುದು. ಎಂದು ಚಿಕ್ಕಂದಿನಲ್ಲಿ 
ಹಿರಿಯರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ--ಅದಶಕಾಗಿ "ದೇವನಿದ್ದಾನೆ' ಎಂದು ನನ್ನದೂ ವಿಚಾರ. 
ಹೀಗೆ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಒಂದೇ ಸವನೆ ಕಲಿಸಿ ಕಲಿಸಿ ಅದನ್ನೇ ನಮ್ಮ ಸ್ವಭಾವ 
ವನ್ನಾಗಿ ವಠಾಡಿಬಿಡುವ ಮೃವಹಾರವು ಎಲ್ಲ ಸಮತಾಜಗಳಲ್ಲೂ ಕಂಡಯಂಒರುತ್ತಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಕಲಿಸಿ ಕಲಿಸಿ ನಮ್ಮ ಸ್ವಭಾವವನ್ನಾಗಿ ವತಾಡಿದ ಅನೇಕ ಮಾಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
| ಪರಹಿತವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕು ' ಎಂಬುದೂ ಒಂದಾಗಿದೆ. ತಿಷ್ಟಸ೦ವರ್ಧನೆ-ದುಷ್ಟ 
ಸಂಹಾರ ಇವು ಸಕ್ಲತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಪ್ರದ್ವಿಯ ಹಾಲನೆಯನ್ನ್ಹೂ ಪ್ರಜೆಗಳ 
ರಂಜನೆಯನ್ನೂ ಮಾಡುವುದು ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಪ್ರಜೆಗಳು ತನ್ನ ಮುಕ್ತುಳೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿ ಅವರ ಹಿತವನ್ಸೆ ಮಾಡುವುದು ಸ್ಪೃತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯೆ ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಂದಲೂ ಪರಂಪರೆಂಿು೦ದಲೂ ಗುರುಹಿರಿಯರಿಂದಲೂ ಅರ್ಜುನನು 
ಕೇಳಿ ಕೇಳಿ ಕಲಿತಿದ್ದಾನೆ ಪರಶೆಂದರೆ ಯಾರು ? ತನ ಹೊರತು ಇಡಿಯ ಜಗತ್ತನ್ನೆ 
"ಪರ ಎಂದು ತಿಳಿದು ಅದರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಣಗಬೇಕೊ ? ಪರರೆಂದರೆ ಕೆಲವರು 
ಮಾತ್ರ, ವಿಶ್ವ ವರಲ್ಲ--ಎಂದು ಕೆಲವರ ಹಿತಕ್ಕ್ಟಾಗಿಯೆ ಹೆಣಗಬೇಕೊ? ಹಿತವೆಂದ 
ರೇನು? ದೇಹಕ್ಕೆ ಸುಖಕರವಾದುದೆ? ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ತಂದು ಕೂಡು 
ವುದೆ? ತನಗೆ ಒಪ್ಪಿಗೆಯೆನಿಸಿದುದ ? ಮಿಕ್ಕು ವರಿಗೆ ಬೇಕೆನಿಸಿದುದೆ?-- ಹೀಗೆ ಸಾವಿರ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಆ ವತಾತಿನ ಮು೦ಜೆ ಕೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯ 
ಗೊಡವೆಗೆ ಹೋಗದೆ, * ಪರಹಿತವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಪಾರವತಾಡಿ, ದುರ್ಯೊೋೋ- 
ಧನನನು ಕೊಂದರೆ ಪರರಿಗೆ ಹಿತವಾಗುವುದೆ೦ಂದು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು. 
ರಣಾ೦ಗಣದ ಇ.ಪ್ಪಡೆ ಸಜ್ಜನ್ನು ನೋಡಿ ಪರಹಿತ ಮಾಡಲು ಇವರೆಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಕೊಲ್ಲಬೇಕಾಗುವುದೆಂಬುದು ನನಗೆ ತಿಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ--ಇದೆ೦ತಹ ಪರಹಿತ !--ಎಂದು 
ಸಂಶಯ ತಂದುಕೊಂಡರೆ--ಪರಹಿತದ ತತ್ಥ ಎ್ರವೇನು  ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ 
ಯಿ೦ದ ಹುಟ್ಟಿದ ಈ "ಪರಹಿತ ವೃತ್ತಿ'ಯಲ್ಲಿ ಒಂದ್ಹಿಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲದಂತಾದುದ 
ರಿಂದಲೆ ಅರ್ಜುನನು ಗೋಳಿಗೀಡಡಾಗಿ, ಬಾಳುಗೇಡಾಗಿ ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ. ಅದೇನೆ ಇ.ರಬಿ. 
ಈ ಪರಹಿತವೃತ್ತಿಯು ಭೀತಿ ಲೋಭಗಳಂತೆ ಸ೦ಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯಿ೦ದಲೂ 
ಹುಟ್ಟುವುದು ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ಮಾತಿನ ಯಧಾರ್ಧತೆ ಹೊಳೆದಿರಲು 
ಸಾಕು. ಭೀತಿ--ಲೋಭಗಳು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಗಳು, ಅದರಂತೆಯೆ ಸಂಪು- 
ದಾಯತರಣತೆಯೂ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ; ಈ ಮಾತನ್ನು ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದೆ. 


೫ 
" ಬೆಳೆಯುವ ವೃತ್ತಿ ನೈೆಸರ್ಗಿಕ; ಉಳಿಯಬೇಕೆನುವ ವೃತ್ತಿ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ;.. 
ಕೇವಲ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಬ ಮಿಧ್ಯಾಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದಲೆ ಪರಾರ್ಧವೃತ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟಿ ದು? 
೯-೪೫೭೦ 


೬೬ ಅರ್ಜನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು; ಅದನ್ನು ವಿವರವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿ ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳಲು 
ಯತ್ನ್ಟಿಸಿದ್ದೂ ಆಯಿತು. ಈ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ವಿಷಯವನ್ನು ಮೊದಲೇ 
ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಪರಾರ್ಧಬುದ್ದಿಯು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಯಾಗಿ 
ದ್ವರೆ ಅದು ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದುದು ಹೇಗೆ ? ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮಕ್ವೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ 
ಯಾವ ಸಂಗತಿಯಾಗಲಿ ಶಕ್ಕಿಯಾಗಲಿ ಬಹುಕಾಲ ಉಳಿಯುವುದು ಶಕ್ಕವೇ 
ಅಲ್ಲ--ಎಂದು ನಾವೇ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಪರಾರ್ಥ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಯಾದರೂ ಆಗಿರಲಿಕ್ಟಿಲ್ಲ, ಅಲ್ಲವೆ ಇದುವರೆಗೆ 
ಉಳಿದಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಅನೈೆಸರ್ಗಿಕವೂ ಆಗಿದೆ, ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದೂ ಉಳಿದಿದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ತೀಕ್ಷ್ಣ ಇವರಿತಿಯ ವಾಚಕರು ಸಂಶಯ 
ವನ್ನೆಬ್ಬಿಸಬಹುದು. 


ಪರಾರ್ಧೆಬುದ್ದಿಯು ಅನ್ವೆಸರ್ಗಿಕವೆಂದೂ ಅದು ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿದೆ 
ಎಂದೂ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿದೆ ಎ೦ದರೆ ಎಂದಿಗೂ 
ಉಳಿಯುವುದೆಂಬರ್ಧವಲ್ಲ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಜೀವ ಬೆಳೆವ ಕಾಲವನ್ನು ನೂರಾರು 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಅಳೆಯುವಂತಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಹೋಗಿಲ್ಲ 
ವೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ವೆ ಎಂದಿಗೂ ಹೋಗಲಿಕ್ವಾಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಲಾಗದು. ಅನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವಾದುದು ಅಳಿಯಲೇಬೇಕು. ಇಡುವರೆಗ ಉಳಿದಿದ್ದರೆ ಯಾಕೆ ಉಳಿದಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ; ಉಳಿದುದರ ಕಾರಣಗಳು ತಿಳಿದಮೇಲೆ ಆ ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲ 
ದ೦ತಾಗಿ ಅಳಿಯಬಹುದೊ ಹೇಗೆ--ಎ೦ಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ತಾನಾಗಿಯೆ ಬರುವುದು 


ೀತಿ-ರೋಭ-ಸಂಪ್ರದಾಯ ಈ ಮೂರು ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಪರಾರ್ಧ 
ವೃತ್ತಿಯು ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದೆ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಈ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ಇದುವರೆಗೂ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಉಳಿದುದೆ ಆದರೆ ಈ ಮೂರೂ ಕಾರಣ 
ಗಳೂ ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿರಬಹುದೆಂದು ಊಹಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ * ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿ 
ದರೆ ಇವು ಮೂರು ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳು, ಆದುದರಿಂದ ಇನೂ ಉಳಿದಿರಲೇ 
ಬೇಕೆಂದು ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಆತ್ಮಸ೦ರಕ್ಕಣೆ-ಆತ್ಮಪೋಷಣೆ- 
ಆತ್ಮಸಮರ್ಧೆನೆ ಈ ಮೂರು ಕಾರ್ಯಗಳು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಮತ್ತು ಅನಾ 
ಯಾಸವಾಗಿ ಈ ಮೂರು ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಘಟಿಸಬೇಕಾದುದು. ವಮತಾನವನ 
ಹೊರತಾಗಿ ಮಿತ್ತು ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕಾರ್ಯಗಳು ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ಘಟಿಸುತ್ತವೆ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಸಹಜವಾಗಿಂಕಿ 
ಘಟಿಸುವ ಕ್ರ್‌ಮಬದ್ದತೆ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ವಿಂಕ್ತು 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ ವತಾನವನಿಗೂ ಇರುವ ಒಂದು ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. 
ಆ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ವತಾನವನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿ. ಮಾನವನ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬೭ 


ಹೊರತಾಗಿ ವಿಶ್ವ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿಯ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲೂ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿ ಇದ್ದುದರ 
ಉದಾಹರಣೆ ದೊರಕುವಂತಿಲ್ಲ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿ.೦ದ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯು ತರ್ಕ 
ಒಂದ್ಹಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ ಎಂದು. ಹೇಳಒಹುದು. . ಕಾರಣವೊಂದೇ ಗೊತ್ತಿದ್ದಾಗ 
ಅದರ ಕಾರ್ಯವನ್ನೂ, ಕಾರ್ಯವೊಂದೇ ಗೊತ್ತಿದ್ದಾಗ ಅದರ ಕಾರಣವನ್ನೂ 
ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವುದು ತರ್ಕಬುದ್ದಿಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣ. ಆದರೆ ಕಾರಣ-ಕಾರ್ಯಗಳೆರಡೂ 
ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದಾಗ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವೊ೦ದನ್ನ್ಟು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ತಕ್ತಿಯೆ 
ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು. ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದರೆ ಅನುಭವ 
ಸೃಷ್ಟಿಯೆ ಕಲ್ಪನಾಸೃಷ್ಟಿಯ ತಳಹದಿಯತಾಗಿದೆ. ಎಂದು. ಕ೦ಡು ಬರುವುದು. 
ವತರಾನವನ ಕಲ್ಪವಾಶಕ್ಕಿಯು ಅವನ ಅನುಭವವನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿ, ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಅನುಭವವು ಬುದ್ದಿಯ ವಿಷಯವಾದುದರಿಂದ ಬುದ್ದಿಯ 
ಮೇರೆಯೆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯ ಮೇರೆ ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕವಿಯ ಕಲ್ಪನವಾಶಕ್ಕಿ, ಶೋಧಕನ ಶಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ, ಸಾಮಾನ್ಯನ 
ಕಲೃನಾಶಕ್ಕಿ--ಇ.ವುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಅವರವರ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೆ ಅವರವರ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ ಕಾರಣವಾಗು 
ವುದು. ಇರಲಿ ಅಂಶೂ ಬುದ್ದಿಯ ವತಾನವನಿಗೆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯೊಂದು ಇದೆ 
ಎಂದೂ, ಆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ ಅವನು ಮಿಕ್ಕವ್ರಾಣಿಗಳಿಂದ ಮಿಗಿಲಾಗಿರುವ 
ನೆಂದೂ ಹೇಳಿದ೦ತಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ ವತಾಸವನು ತನ್ನ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸ೦ರಕ್ಷ್ನಣೆ--ಆತ್ಮವೋಷಣೆ--ಆತ್ಮಸಮರ್ಧನೆ 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗ « ಅಸಹಜವೃತ್ತಿ 'ಯವನಾದನೆಂಒಂದನ್ನು ನೋಡೋಣ. 
ಮೊದಲು ಆತ್ಮಸಂರಕ್ಷಣೆಯ--ಎಂದರೆ ಭೀತಿವೃತ್ತಿಯ-- ಉದಾಹರಣೆ, 
ಇ೦ದು ವಾಾನವಪ್ರಪ೦ಚವು ಅನೇಕ್‌ ಸಂಘಟಿತ ಶಕ್ಕಿಗಳಿಂದ ಸಂಸ್ಟಿತವಾಗಿದೆ. 
ಕುಟುಂಬ, ಸಮರಾಜ, ರಾಷ್ಟ್ರ, ದೇವ, ಧರ್ಮ, ಪಾಪ, ಪ್ರಣ್ಯಾ--ಮುಂ೦ತಾದವು 
ಗಳೆ ಈ ಸಂಘಬಟಿತಶಕ್ಕ್ತಿಯ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ( ಉದಾ 
ಕುಟುಂಬ, ರಾಷ್ಟ್ರ), ವಾನ, ಪುಣ್ಯು) ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲೂ ಕಂಡಂಬರು 
ತ್ತಿವೆ. ಆದರೆ ಕೆಲವು ( ಉದಾ.- ಸಮಾಜ, ದೇವ, ಧರ್ಮ) ಮಾನವನಲ್ಲಿ 
ವತಾತ್ರವೆ ಕಂಡುಬರುವುವು. ಅಧಿಕಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದು ಮಾನವನ 
ಪ್ರಗತಿಯ ಲಕ್ಸ್ನಣ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾವ ಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ 
ವಠಾನವನು ಬೆಳೆವ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಗಳಿಸುವನೊ ಆ ಶಕ್ತಿಯು ಪ್ರಗತಿಯ ಸಾಧನ 
ವೇನೊ ನಿಜ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಗಳೂ ಪ್ರಗತಿಯ ಸಾಧನವೆಂದೇ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಪ. 
ಬಡತನದ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಒಂದ ರೋಗವನ್ನು ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ . ಶಕ್ತಿ? 
ಇದ್ದರೆ ಅದು ಪ್ರಗತಿಯ ದ್ಯೋತಕವಲ್ಲ. ವಾಣಿಯ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಶಕ್ತಿಯು 
ಕ್ರಮವಾಗಿ ಅದರಲ್ಲಿ ಸೆನಗಟ್ಟುತ್ತಿರುವ ಹುಟ್ಟುಗುಣ. ಭೀತಿಯೂ ಒಂದು 


೬ ಜಜ್ಜನವಿಹಾದಯೋಗ 


ಹುಟು ಸಗುಣವೆಂದೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಈ ಭೀತಿಯಿಂದ ಯಾವ ಶಕ್ಕಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿದೆ ೫». * ರಾಷ್ಟ್ರ'ದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಭೀತಿಮೂಲಕವಾಗಿದ್ದ ಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ 
ಕ್ರಮೇಣ ಬೆಳೆದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, ವಠಾನವ-ಮಾನವರು ಗುಂಪುಗೂಡಿ 
ಬಲಿಷ್ಟನೊಬ್ಬನನ್ನ್ನು ದವಂವಿ೦ಂದಾಳಾಗಿ ಮಾಡಿ ನಡದುಕೊಳ್ಳುವುದೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ 
ವ.ಲಕಲ್ಪನೆಯು ಇದರಿಂದ ವರಾನವನಲ್ಲಿ ಶಿಸ್ತು, ಧೈರ್ಯ, ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ 
ಮೊದಲಾದುವು ಬೆಳೆದು ಅವನ ಜೀವನವು ಪ್ರುಷ್ಪವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಇದೇ 
ಗಾ ಮೂಲಕ, ಆದರೆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ, ದೇವನ 
ಲ್ಬನೆಯೂ ನಿಂತಿದೆ. ಪ್ರರಾಣಕಾಲದ ಮಾನವನಿಗೆ ದೇವನೂ ಬಲಿಷ ಸ ಆಗಿದ್ದನು. 
ಚ ಅವನನ್ನು ಮು೦ದಾಳು ಮಾಡುವಷ್ಟು ವಿಶ್ವಾಸ ವತಾತ್ರ “ಮಾನವನ್ನ್ಲಿರ 
ಲಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಒಲಿಷ್ಟನಾದ ದೇವನು 015 ಬ] ಹೆದರಿಸುವ ಪ್ರಂಡ 
ನಾದನು, ಮೀರಿದ ವತಾಟಿಗಾರನಾದನು. ಇಂತಹ ದೇವನ ಕಲ ಸನ ವರಾನವನಿಗೆ 
ಒಂದಿತಾದರೂ ಯಾಕೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಇಂಳಬಹುದು. ಭೀತಿಯಿಂದಲೆ 
ಬಂದಿತು, ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲದ ಭೀತಿಖಯಿ.೦ದ ಒಂದಿತು. ಎಲ್ಲಿ೦ದಲೊ ಬಂದು 
ಸುಡುವ ಸಿಡಿಲಿನಿಂದ ನನ್ನು ಯಾವ ಮ.೦ದಾಳು ಉಳಿಸುವನು ? ನಿಂತ ನೆಲ 
ಒಮ್ಮೆಲೆ ಗಡಗಡ ನಡುಗಿ ನುಂಗುವಾಗ ನನ್ನನ್ನು ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಉಳಿಸು 
ವನು ? ಎಂದಿನಂತೆ ಮ್ಲೆ ಲಡಿಯಿ.೦ದ ನಡೆವಾಗ ಆಕ ಹಳ್ಳ ವು ಹಾರಿಸಿಕೊಂಡು 
ಹೋಗುವಾಗ ನನ್ನ ನ್ದ ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಳು ಅಲೆದಾಡುವಾಗ 
ಅರಣ್ಯಕ್ಕೆಯೆ ಉರಿಹತ್ತಿದರೆ ನನ್ನನ್ನು ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಉಳಿಸುವನು? 
ಯಾರೂ ಇ ಲ್ಲ, ಯಾರೂ ಉಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ ( ಕಾರಣವೂ ಇಲ್ಲ, ಕಾರ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ) 
ಎ೦ಬುದು ನನಗೆ ಗೊತ್ತು. ಆದರೂ ನನಗೆ ಉಳಿಯಬೇಕಾಗಿದೆ, ಉಳಿಯಬಹುದೆ 
ಎ೦ಬ ಆಸೆ ಇದೆ, ಉಳಿಸುವವನಿ ನಿದ್ದಾಗೆ ಉಳಿದುಕೊಂಡ ಅನುಭವವಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ 
ಇ೦ತಹ ಸಮಯದಲ್ಲೂ ಉಳಿಸುವವನಿರಬಾರದಾಗಿತ್ತೆ--ಎಂದೆನಿಸುವದು ಮೊದಲ, 
ಕೊನೆಗೆ ಉಳಿಯುವ ಹಟದಾಸೆಯಿಂದ ಉಳಿಸುವವನೆಲ್ಲಾದರೂ ಇಂಲೇಬೇಕು 
ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ಮೆ ಇಂತಹ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿಯೆ ದೇವನ ಕಲ್ಪನೆ ಹುಟ್ಟಿ ದೆ 
ಎ೦ಒಂದಕ್ಕೆ ಪಂಚಾ ( ಖುಗೆ ಪೀದ ) ವೊದಲಾದ ಗ್ರಂಧಗಳಿಂದ ಸ್ಥೆ ಷ್ಠ 
ವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದ . ಯಾವ ಭೀತಿಯ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ವತಾನವನಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯು 
ಪಾಯದ ಜ್ಞ್ಯಾನವಿದ್ದಿ ಇವೂಆಪ್ರ ಸಂಗದಥ್ಬಿ ದೇವನೆ೦ಂಒ ಕಲ ಸನೆಯೆ ಪೆ ಪ್ರತ್ಯುಷಾಯ 
ವಾಯಿತು. ಮಾನವನ ಅಜಾ ನದ ಪುಸಂಗಗಳೆಲ್ಲ ದೇವಸ ಅಸ್ಬಿ ತ್ರ ದ ಆಧಾರ 
ಗಳಾದುವು. ತನಗೆ ತಿಳಿಯದ ನ್ನು ು» ತನಗೆ 2 :ನೀರಿದ್ದನ ಆ] ದೇವನ. 
ಎ೦ಬ ವಿಚಾರಸರಣಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ 4 ಸೂರ್ಯನು ದಿನಾಲು 
ಆದೇ ದಿಕ್ಕಿ ನಲ್ಲಿ ತೋರಿ, ಅದೇ ರೀತಿ ಸಾಗಿ, ಎದುರಿನಲ್ಲಿಯೆ ವವಾಯವಾಗುವನಲ ? 
ಯಾಕೆ? ಹೇಗೆ ? ನನಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಲ್ಲ. ಆದರಿಂದ ದೇವನೆಂಬುವನೆ ಕಾಇಗೆ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಥನ ಹ 


ಮಾಡುವನೆನ್ನೋಣ ಮುಳೆ-ಚಳಿ-ಬಿಸಿಒ೭ಗಳು ಆದೇ ಕ್ರಮದಿ೦ಂಡ, ಅಷ್ಟೇ 
ಅವಧಿಯ ವರೆಗೆ ಒಂದೇ ಸವನೆ ಒಂದೊ೦ದರ ತರುವಾಯ ಬರುವವಲ್ಲ? ಯಾಕೆ ? 
ಹೇಗೆ ? ನನಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವನೆಂಬುವನೆ ಹಾಗೆ ವತಾಡುವ 
ನೆನ್ನೋಣ. ಹೀಗೆಯೆ ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಪುರಾಣ (೧1೫೫3೦7೮) ವರಠಾನವನ 
ಪ್ರಪಂಜದಲ್ಲಿ ದೇವನೆಂಬ ತಲ್ಪನೆ ಹುಟ್ಟಿತು. ಅಜ್ಞಾನ ಹೆಚ್ಚಿ ದ್ದಂತೆ ದೇವನ 
ಆಧಿಪತ್ಯದ ಕಸು ವು. ದೇವನು ಬೆಳೆಬೆಳೆದು ಒಲಿಷ್ಟನಾದ೦ಂತೆ, ಮಾನವನು ಇಳಿ 
ದಿಳಿದು ಬಲಹೀನನಾದನು,. 

ವಿೀರಿದ ಶಕ್ಕಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮಸ೦ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನ್ಹು ವರಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ದೇವನು 
ಉಪಾಯವೆನಿಸಿದರ, ವಿರುವ ಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ ಆತ್ಮ ಪೋಷಣೆಯನ್ನು ವಾಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬು 
ವತರಾನವನು ಮತ್ತೊಂದು ಉಪಾಯವನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಆತ್ಮಪೋಷಣೆಗೆ 
ಲೋಭವೃತ್ತಿಯೆ ಮೂಲ ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಅತಿಯಾದ ಲೋಭವು 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೂ ಪಾಪವೆನಿಸಿದೆ; ಆದರೆ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯೆ ಪಾಪ. ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಧರ್ಮ ಯಾವುದಾದರಿದ್ದರೆ ಅದು ಮನುಷ್ಯಧರ್ಮವನ್ನರಿಯದ ಕುರುಡ 
ಧರ್ಮ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾಕೆಂದರ ಲೋಭವು ಹುಟ್ಟುಗುಣ; 
ನಮ್ಮನ್ನು ವಿಕೀರಿದ ಶಕ್ತಿ, ನಿಸರ್ಗವು ತನ್ನ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಹಾಕಿಕೊಂಡ ನಿಯಮ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಹಸಿದ ಕೂಸು ಹಂಬಲಿಸುವುದು, ಹಸಿದ ಬಡವನು ಒಕಾಸುರ 
ನಂತೆ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ನುಂಗಲು ಕೂಡ ಹಿಂದುಮುಂದೆ ನೊ ೀಡುವುದಿಲ್ಲ; ಇದು 
ನ್ವೈಸರ್ಗಿಕ ಲೋಭ, ಸಿರಿವಂತನು ಬಡವನನ್ನು ಸುಲಿಯುವುದು, ಸೊಕ್ಕಿನ 
ರಾಷ್ಟ್ರವು ಸಾಮಾ)ಜ್ಯವನ್ನು ಸೂರೆಮಾಡುವುದು , ಇದು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಲೋಭ, 
ಜೀವದ ಆಸ್ಮಿತ್ರಕ್ವ್ವ ಆವಶ್ಯಕವಾದ ಲೋಭ ನೈಸರ್ಗಿಕ, ಮಿಕ್ತುದು ಅನ್ಫೆಸರ್ಗಿಕ. 
ಆತ್ಮಪೋಷಣೆಗೆ ಮೊದಲಿನದು, ಅನ್ಯರ ಶೋಷಣೆಗೆ ಎರಡನೆಯದು ಕಾರಣವೆನಿ 
ಸಿದ್ದು ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸದಕ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸ೦ಗತಿಗಳಿ೦ದ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಅನ್ಫೆಸರ್ಗಿಕವಾದ ಲೋಭವೂ ಕಂಡುಬರುವುದೆ--ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಉತ್ತರದಲ್ಲಿ 
ಮಾನವನಸಂಸ್ಥೃತಿಯ ರಹಸ್ಯವೊಂದು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಸಂಪಾದಿಸಿ 
ತಿನ್ನುವುದು ಪುರಾಣಮಾನವನ ವ್ಳವಹಾರವಾಗಿದ್ದಿತು; ಇಂದಿಗೂ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗ 
ದಲ್ಲಿ ( ಮನುಷ್ಯನ ನಹವಾಸದಲ್ಲಿದ್ದ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು) ಅದೇ ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ನಡತೆಯಾಗಿದೆ. ಅನ್ಯರಿಂದ ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಂಡು ತನ್ನ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಮಾನವನು 
ಎಷ್ಟೆಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಾಗಿಸಿದನೊ ಅಷ್ಟಷ್ಟು ಅವನು ₹ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 'ಯ ಮೆಟ್ಟೆ- 
ಲನ್ನು ಏರಿದನು ! ಆದರೆ ಅನ್ಯರಿಂದ ಸ೦ಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವುದು ಹೇಗೆ ? ಅನ್ಯರು 
ಇವನಿಗಾಗಿ ಯಾಕೆ ದುಡಿಯುವರು ? ಇಂತಹ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಉತ್ಕರವಿದೆ ; ಅದೆಂದರೆ ಧರ್ಮ. ಲೋಭದ ಸಿದ್ಧಿ ಗಾಗಿ ಮಾನವನು ಧರ್ಮ ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತ೦ಂದುಕೊಂಡನು. ತಂದೆಯ ಆಸ್ವಿ ಮಗನಿಗೆ ಒರುವುದು ಒಂದ) 


೬೦ ಅಜರ್ನನನಿಷಾದಯೋಗ 


ಧರ್ಮ , ಬಡವರು ಬಲ್ಜಿದರ ದಾಸರಾಗಬೇಕು, ಅದು ಅವರ ಧರ್ಮ , ಲವರು 
ಎಂದೂ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯಬಾರದು, ಅದು ಅವರ ಧರ್ಮ, , ತಾನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದ 
ರಲ್ಡಿ ಕೆಲವನ್ನು ದೇವನಿಗೆ ( ಅರ್ಧಾತ್‌ ಪೂಜಾರಿಗೆ), ರಾಜನಿಗೆ ( ಅರ್ಧಾತ್‌ 
ಅಧಿಕಾರಿಗೆ) ಕೊಡುವುದು ಸಾವತಾನ್ಯವಕಾನವನ ಧರ್ಮ , ಹಸಿದ ಬಡವ ಕಳವು 
ಮಾಡಿದರೆ ಅಧರ್ಮ, ಹೊಟ್ಟೆ ಬಿರಿದ ಧನಿಕನು ಇನ್ನೂ ಅನೇಕರನ್ನು ಒಡತನಕ್ಕಿಳಿ 
ಸಿದರೆ ಅದು ಸುಲಿಗೆಯಲ್ಲ ;-- ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಧರ್ಮ' 
ಎಂಬುದು ಯಾವ ಸ್ವರೂಪದ್ದಿತ್ತೆ೦ಒಂದನ್ನು ತಿಳಿದ. ಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಅನೈಸರ್ಗಿಕ 
ಲೋಭವನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ, ಹೆದರಿಕೆ ಇಬ್ಬದೆ ಸಿದ್ಧಿಗೊಳಿಸಲು ಧರ್ಮ ಎಂಬ 
ಮಹಾಮಂತ್ರ ಅತ್ಯಂತ ಸಹಾಯಕವಾಯಿತು. 

ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತ, ಸ೦ಂಪ್ರದಾಯವೆಂದ 
ರೇನೆಂಬುದನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ ಆದರೆ ಈ ಸಂಪ್ರೆದಾಯಶರಣತೆ ಎಂಒುದು 
ಮಾತ್ರ ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಿ;೦ದ, ವಿಶಿಷ್ಟಕಾರಣಕ್ಟಾಗಿ ಅನ್ಫೆಸರ್ಗಿಕವಾದ ಟೂ 
ಉಳಿದುಕೊಂಡಿತು. ಭೀತಿಗೆ ದೇವ, ಲೋಭಕ್ಕೆ ಧರ್ಮ ಎಂಒ ಶಕಲ್ಪನೆಗಳು 
ಸಹಾಯಕವಾದಂತೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಗೆ "ಸಮಾಜ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಸಹಾ- 
ಯಕವಾಗಿದೆ. ದೇವ ಮುತ್ತು ಧರ್ಮ ಎಂಒ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಧವು ಎಷ್ಟ್ಟು ಅಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಿದೆಯೊ ಅಷ್ಟೆ " ಸಮಾಜ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಧವೂ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಸಮಾಜ 
ಎ೦ಬುದೂ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ವೀರಿದ ಒಂದು ಶಕ್ಕಿ. " ನಾಲ್ಕು ಜನರು ' ಎಂದು ರೂಢಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಕ್ತೈೆಯೆ ಸಮಾಜ ಎಂಬುದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಹೆಸರು." ನಾಲು 
ಜನರು' *ಸಮಾಜ' ಎಂಬುದು ಎ೦ಂತಹ ಅಜೀಯ ಶೆಕ್ಕಿಯಾಗಿದೆ. ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯೆ ಒಂದು ವಾತಿಹೆ ಅರ್ಜುನನ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಧರ್ಮೋಪ 
ದೇಶವನ್ನು ಕೇಳಿಯೂ ಕೃಷ್ಣನು ಅವನಿಗ ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ 

ಭಮಾದ್ರಣುದುವರತಂ ಮಂಸ್ಕಂತೇ ತ್ವಾಂ ಮಹಾರಥಾಃ 

ಯೇಷಂಂ ಚ ತ್ವಂ ಬಹುಮತಠತೋ ಭೂತ್ತಾ ಯಾನೈಸಿ ಲಾಘವಂ || 

ಅವುಚ್ಯವಾದುಂಶ್ಚ ಬಹೂನ್‌ ವದಿಷ್ಕಂತಿ ತವಾಶಿತಾಃ 

ನಿಂದಂತಸ್ತವ ಸುಮರ್ಥ್ವಂ ತತೋ ದುಃಖತರಂ ನಂಂ॥ (೨. ೩೫,೩೬) 


"ನೀನು ಎಷ್ಟೊಂದು ತತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸುರಿದರೂ ರಣಾ೦ಗಣದಿ೦ದ ಹಿ೦ತಿರು 
ಗಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ನೀನು ಭಯದಿಂದ ಕಾಲ್ದೆಗೆದೆ ಎಂದೇ ಎನ್ಸರೂ ತಿಳಿಯುವರು 
ಮಿಕ್ವುವರ ವಾತೇಕೆ ? ನಿನಗಾಗಿ ಅಭಿಮಾನವುಳ್ಳೆ ಮಹಾರಧಿಗಳೇ ಹಾಗೆ ತಿಳಿದು 
ನಿನ್ನನ್ನು ಅಪಹಾಸ್ಕವಾಗಿ ನೋಡುವರ.. ಇನ್ನು ಇದಿರಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಶತ್ರುಗಳು 
ಆಡಬಾರದ ಮಾತುಗಳಿಂದ ನಿನ್ನ ಈ ಸಾವರ್ದವನ್ನು ನಿಂದಿಸಿದರೆ-- ಇದ 
ಕ್ಥಿ೦ತಲೂ ದುಃಖಕರವಾದ ಸಂಗತಿ ಯಾವುದು ?' 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬೧ 


ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ. ತಂದೆ ಮಿಶ್ಚು ಮಕ್ತುಳನ್ನು ಮುಳುಗಿಸುವನಲ್ಲ?-- 
ಯಾನೆ? ವಯನಿ ಗೆ ಬಂದ ಮಗಳ ಮದುವೆ ಸಾಂಗವಾಗಿ ನೆರವೇರದಿದ್ದರೆ 
ಸಮಾಜವು ಏನಂದುಕೊಂ೦ಂಡೀತು ಎಂಬ ಹೆದರಿಕೆಯಿ೦ದಲ್ಲವೆ? ಅತ್ಯ೦ತ ಒಂದ್ಹಿ ಶಾಲಿ 

ರು ಆತ್ಮವಂಜಚನೆ-ಪರವ೦ಂಚನೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ಅಸತ್ಯಪ್ರವೃತ್ತರಾಗಿ 
ಸರ್ತ-ಅಹಿಂಸೆಗಳ ವ್ರತಿಜ್ಞಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಇತಿಹಾಸದ ಒಂದಾನೊಂದು 


ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಿದರು. ಈ ಬುದ್ದಿಯ ಕಾಮದಹನ ಯಾನೆ? ನಾಲನ್ಹಿ ಜನ 
ರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಗೌರವ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದೇ ಅಲ್ಲವೆ ? ಇದು ಸಮಾಜ, ಇದು ಶಿಷ್ಟ 
ಸಂವ್ರದಾಯ , ಇದರ ಮೂಲವೃತ್ತಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ. 


೬ 

ಸ್ಥಾರ್ಧವು ನೈಸರ್ಗಿಕ, ಪರಾರ್ಧವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ, ಅನೈಸರ್ಗಿಕವಾದುದೆಲ್ಲ 
ಅಳಿಯಬೇಕಾಗಿದ್ದರೂ ಪರಾರ್ಥವು ಉಳಿದಿದೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಆದು ಒ೦ದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂಂದ ಸ್ವಾರ್ಧಸಹಜವಾದ ಭೀತಿ-.ಲೋಭ-ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ ಎಂಬ ವೃತ್ತಿ 
ಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾಗಿದೆ, ಈ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳು ದೇವ-ಧರ್ಮ- ಸಮಾಜ ಎಂಬ 
ಶಕ್ಕಿಗಳ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಕಾರಣೀಭೂತವಾಗಿವೆ ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಂಯಿ ತು. 
ಇದೇನೊ ವಿಷಯಕಾಂತರ ಎಂದು ವಾಚಕರಿಗೆ ಸಂದೇಹ ಒರಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ 
ಈ ಮಾತಿನ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ ವಾಚಕರ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ತಂದುಕೊಡುವೆವು. 
"ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ ಕಾಂಕ್ನಿತ೦ಂ ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಃ ಸುಖಾನಿ ಚ ` ಎಂದು 


ಸ್ನ 
ಮಂ೦ತಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಒಂದು ಕಾರಣವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ; ಈ ಕಾರಣದಲ್ಲಿ 


ಎ 
ಪರಹಿತಒದ್ದಿ ಇಲ್ಲವೆ ನಿಸ್ತಾರ್ಧಒಂದ್ದಿ ಇದೆ. ಎ೦ದು ತೋರಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ 
ಸ್ವಾರ್ಧ-ಪರಾರ್ಥಗಳ ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮು ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಯಿತು; ಆ 
ವಿವೇಚನೆಯಿ೦ದ ಹೊರಹೊರಟಿ ಸಿದ್ಧಾ೦ತವನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು.- 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಹೇಳಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ವತಾತಿನ ಸತ್ಯಾಂಶ ಮುಗಿದಂತಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ವರಾರ್ಧವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಎಂದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಧಿಸಿದ ಶಕ್ಕಿಗಳಾದ 
ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಇಸಮನಾಜಗಳೂ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ? ನಮ್ಮ 
ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ವಿಶ್ವಾಸ್ಕ ನಮ್ಮ ತರ್ಕಕ್ಕ್ವಾಗಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಧೈರ್ಯ ಇರುವು 
ದಾದರೆ ಇದುವರೆಗಿನ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ವತಾಡಿದ ನಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳಲೇಬೇಕು. 
ಅಹುದು. ನಾವು ಆ ವತಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಠವಾಗಿ, ಘಂಟಾಘೋಷವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳು 
ವೆವು. ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ ಇವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳು, ಭೀತಿಗಾಗಿ 
ಬಂದ ದೇವ್ರ ಲೋಭಕ್ಕಾಗಿ ನಿಂದ ಧರ್ಮ, ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಗಾಗಿ ಸಜ್ಜು 
ಗೊಂಡ ಸವಮಕಾಜ--ಇವು ಮೂರೂ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ಮ 
ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕ. ಅಧವಾ--ಇದನ್ನು ನಾವೇ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಎಂಬ ಹೆಮ್ಮೆ 


೭.೨ ಅಜರ್ನಿನವಿಷಾದಯೋಗೆ 


ಇಲ್ಲವೆ ಹಟಿವಾದರೂ ಯಾಕೆ? ಭೀತಿ-ಲೋಭ-ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಗಳ ನೀತಿಗೆ 
ಗೀತೆಯೆ ಈ ಖಂಡತುಂಡ ಉತ್ಕ್ತರವನ ಪ್ರ ಕೊಟ್ಟ ಚ 


ಯಾವಿಂವತಾಂ ಪುಶ್ಪಿತಾಂ ವಾಚಂ ವೈವದಂತ್ಯವಿಪಶ್ಚಿತಃ 
ವೇದವಾದರತಾ ಪಾರ್ಥ ನಾನ್ಯದಸ್ತೀತಿ ವಾದಿನಃ || 


ಕಾವತಾತ್ಮಾನಃ ಸ ಕರ್ಗಪರಾ ಜನ್ಮ ಕರ್ಮಥಲಪ್ರದಾಂ 
ತ್ರ ಬ 20 1036 ಭೋಗೈಶ ಶೃರ್ಯಗತಿಂ ಪ್ರ ತಿ|| 


ಭೋಗ್ಯೆಶ್ವರ್ಯಪೃಸಕ್ತಾನಾಂ ತಯಾಪಹೈೃತಚೇಶಸಾಂ 
ನೃನಸಾಯರಾತ್ಟಿ ಈ ಬಂದ್ದಿ$ ಸವತಾಥೌ ನ ವಿಧೀಯಂಶೇ | 


ತ್ರೆ, ಗಂಣ್ಯಾವಿಷಯರಾ ವೇದಾ ನಿಸ್ರೈೆಗುಣ್ಣೋ ಭವಾರ್ಜುನ 


ಇನರ್ದಂದ್ರ್ಯೋ ನಿತ್ಯಸತ್ತೃಸ್ಸೋ ನಿರ್ಯೋಗತ್ಸೇಮ ಆತ್ಮವಾನ್‌॥ (೨.೪೨-೪೫) 
“ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಸಾರಿದ ಫಲಗಳನ್ನೆ ನಂಬಿ ಮಾತನಾಡುವವರು, ಅದಕ್ಕೆ 
ವಿಶು ದು ಇಲ್ಲವೆನುವವರು ಆಜ ತ್ಹ್ಲರು , ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ 
ಕ್ರಿಯೆಗಾಗಿ ಫಲ ದೊರಕುವುದೆಂದೂ ಸ ಸರ್ಗ ಸಿಕ್ಕುವುದೆಂದೂ ಉಪಭೋಗ- 
ಐಶ್ವರ್ಯಾದಿಗಳು ಲಭಿಸುವುವೆಂದೂ ಡಿ ಆಸೆಒಂರುಕರ ನಂಬುಗೆ; ಅಂತಹ 
ಫಲಗಳಿಗಾಗಿ ( ಎಂದರೆ ಅವುಗಳ ಆಸೆಗಾಗಿ) ಇವರ ( ನಿರ್ಣಯಾತ್ಮಕ) 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಸ್ಹಿರತೆ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ; ತಾರತಮ್ಯಾತ್ಮ ಕವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯೆ ವೇದ 
ಗಳಿಗಿದೆ ; ಅರ್ಜುನಾ, ನೀನು ಈ ತಾರತಮ್ಯ್ಯಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ವೀರು 
ಎ೦ದರೆ ತಾನು-ಅನ್ಯರು ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು ಬೇಕು-ಬೇಡ ಮುಂತಾದ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಮೀರಿ ನಿನ್ನೆಂತೆಯೆ ಮಿಕ್ಟುದು ಎಂದು ತಿಳಿ.' 


ತಾನು-ಅನ್ಯುರು ಎ೦ಬ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನ್ಹಿ ಟ್ಟ್ರಾಗ, ಒಳೆತು-ಕಡಕು ಎಂದು ತಿಳಿ 
ವಾಗ, ಬೇಕು-ಬೇಡ ಎನುವಾಗ ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮತಾಜಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಎನಿಸುವು 
ದೆ೦ಬ ಮಾತು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಅನ್ಯರ ಕಲ್ಪನೆ 
ಅಳಿವಲ್ಲಿ ಭೀತಿ ಇಲ್ಲ, ಕೆಡಕು ಎಂಬದಿರದಾಗ ಲೋಭವಿಲ್ಲ, ಬೇಕು-ಬೇಡ ವತಿ 
ಇಲ್ಲದಿರಲು ಸ೦ಪ್ರದಾಯದ ಸಂಕೋಲೆ ಇಲ್ಲ, ಹೀಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ 
ಶ್ಲೋಕಗಳ ತಾತ್ಸರ್ಯಾರ್ಧವನ್ನೆ ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ವಿವೇಚಿಸಿರುವೆವೆಂದೂ ಈ 
ವಿವೇಜನೆಯಲ್ಲಿ ಅಸಂಬದ್ದತೆ ಇಬ್ಲವೆ ಅಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ವಾಚಕರಿಗೆ 
ತೋರಬಹುದಾಗಿದೆ. 


ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮರಾಜ ಎಂಬುವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವಾಗಿವೆ ಎಂದು ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ರೀತಿಯಿ೦ದ ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ ಕಾಣಸಬಹುದು. ನೈಸರ್ಗಿಕವಾದುದು ಪುಣತಿಗೆ 
( ಇಲ್ಲವೆ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ) ಸಾಧಕವಿರುವುದೆಂದೂ ಅನ್ಫೆಸರ್ಗಿಕವಾದುದು ಪ್ರಗತಿಗೆ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎ೦ಬ ಬಂಧನ ಷ್ಟಿ 


ಬಾಧಕವಿರುವುದೆಂದೂ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮವನ್ನು ಮೇಲೆ ಅನೇಕಸಲ ಕಾಸು 
ದ್ಹೇೀವೆ. ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ ಇವು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕವೆಂದು ಈ೦ಡುಬಂದರೆ 
ಅವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವೆಂದ೦ಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಇಂದು ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ 
ಮೊದಲಾದ ಸಂಸ್ಥೆ (825೧೭008) ಗಳಿಗೆ ಮಾನವನ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಯಾವ 
ಸ್ಥಾನವಿದೆ” ಒಂದೇ ವತಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇ೦ತಹ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಜನಕನಾದ 
ಹ್‌ಕಾಸವನು ಸ೦ಂಸ್ಥೆಗಳಿಗಾಗಿಯೆ ತನ್ನ ಸ್ವಾತಂತ ಶೊದನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? ಮತಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಇ೦ತಹ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ 
ಇಂದಿನ ವರೆಗಿನ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡುಂತೃ್ಮ ಬಂದರೆ ಇ೦ದು--ಯಾವುದಕ್ತೆ 
ನಾವು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೇಲು ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎನ್ನು ವೆವೊ ಅ೦ತಕು ಕಾಲದಥ್ಲ-- 
ಮಾನವನು ವ್ಯಕ್ಕ್ತಿತ್ವವನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕಳೆದುಕೊ೦ಡ ಉದಾಹರಣೆಗಳೆ ಹೆಚ್ಚಾ 
ಗುತ್ತಲಿವೆ. ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೇವನನ್ನು ಒವ್ಬದಿದ್ದರೆ ಯಮದೇವ 
ನನ್ನು ಕಾಣಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು; ಧರ್ಮವನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ « ವ್ರಾತ್ಯ್ಯ' ನೆನಸಿ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯವಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು , ಅ೦ದಿನಿ೦ದ ಇ೦ದಿಗೂ ಇಕುಟುಂಬಸಂಸ್ಲೆಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವವನಿಗೇ ಆಸ್ತಿ-ಲದಾಯಗಳ ಅನುಕೂಲತೆ ಇದೆ ; ಇ೦ದು “"ರಾಷ್ಟ್ರ_' 
(5£೩೭6) ಎಂಬ ಸ೦ಸ್ಥೆಯನ್ನ್ಟು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದವನಿಗೆ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯೆ ಸಿಶ್ವುವಂ೦ತಿಲ್ಲ; 
ಸದ್ಯಕ್ವು೦ತೂ ರಾಷ್ಟ್ರ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ರಾಷ್ಟ್ರಾ ದ್ವೈತ (ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಎ೦ಬುದೆ ಸತ್ಯ, ವ್ಶಕ್ತಿ ಎಂಬುದು ಮಿಧ್ಯಾ) ವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ 
ಕ್ಷೇಮ ಎಂಬ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಪಸರಿಸುತ್ತಲಿದೆ. ಹೀಗೆ ಸ೦ಸ್ಥೆಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂದರೆ 
ಮಾನವಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅಳಿಗಾಲ ಎಂದು ಸೂತ್ರವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಯಾವ 
ಸ೦ಸ್ಥೆಗಳು ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನಗಳಾಗಬೇಕಿದ್ದಿತೊ ಆ ಸಂಸ್ದೆಗಳಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಕೋಲೆಯಾಗಿವೆ.. ಅದಕಾಗಿಯೆ « ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ' ಎಂದು ಈ 
ಪ್ರಕರಣಣ್ಟೆ. ಹೆಸರು ಕೊಟ್ಟದ್ದು. "ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ನಾವು ಇರಬೇಕಾ 
ಗಿದೆಯೊ ' ಮುಂತಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಅರ್ಜ೯ನನ ವರಾತಿನಲ್ಲಿ ವಾನವ-ವತಾನವರ ಪರಸ್ಸರ 
ವ್ಯವಹಾರ-ಸ೦ಬಂಧ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿದೆ, ಆ ವ್ಯವಹಾರಣ್ವು ಮೂಲವೃತ್ತಿಗಳಾದ 
ಸ್ಪಾರ್ಧ್ಥ-ಪರಾರ್ಧಗಳು ಸೂಚಿತವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮ್‌ವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಇಂದಿನ ವರೆಗಿನ ಈ ವ್ಯವಹಾರ ಸಂಬಂಧವು ಮಾನವನಿಗೆ ಒಂಧಕವೆ 
ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಕ೦ಡುಬರುವೆದು. ಉಯಾಕೆಂದಶೆ ಗೀತೆಯ ವತಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವು 
ದಾದರೆ ಆಸುರೀವೃತ್ತಿ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರಸ್ಕೆ ಪ್ರೇರಿತವಾಗಿದೆ;-- 

ಇದಮದ್ಯ ಮಯಾ ಲಬ್ಧ ಮಿಮುಂ ಪ್ರಾಸ್ಸ್ಯೇ ಮನೋರಧಂ 

ಇದವಸ್ತೀದಮವಿ ಮೇ ಭವಿಷ್ಯತಿ ಪುನರ್ಧನಂ ॥ 

ಅಸೌ ನುಯತಾ ಹತಃ ಶತ್ರ್ರ್ರಃ ಹನಿಷ್ಕ್ಯೇ ಚಾಪರಾನಫಿ 

ಈಶ್ವರೋಹಮಹಂ ಭೋಗೀ ಸಿದ್ಧೋಹಂ ಬಲವಾನ* ಸುಖೀ || 

೧ಿ೦-೪೫೩೦ 


೭೪ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗೆ 


ಆಧ್ಥ್ಟೋಜಿಜನವಾನಸ್ಮಿ ಕೋನ್ಕೋಸ್ತಿ ಸದೃಶೋ ಮಯಾ 
ಯಕ್ಸೇ ದಾಸ್ಯಾಮಿ ಮೋದಿಷ್ಕೇ ಇತ್ಯಜ್ವಾ ನವಿಮೋಶಿತಾ॥8 || 


ಅನೇಕಚಿತ್ತವಿಭ್ಯ್ರಾಂತಾ ಮೋಹಜಾಲಸಮಾವೃತಾಃ 


ವ್ರಸಕ್ತಾಃ ಕಾಮಭೋಗೇಷು.ಪತಂತಿ ನರಸಕೇಶಂಚ್‌ ಕ್ಕ ೧೬; ೧:೧೬ ) 
" ಇದನ್ನು ದೊರಣತಿಸಿದೆ, ಅನ್ನೊಂದನ್ನೂ ದೊರಕಿಸುವೆ, ಇ.ಪಿ. ದೆ ಇನ್ನಿಷ್ಟೂ 
ಬರುವುದಿದೆ, ಈ ಶತ್ರುವನ್ನು ಧ್ವಂಸಗೊಳಿಸಿದೆ, ವಿಕ್ವುವರನ್ನೂ ಮಣಣ್ಕಗೂಡಿ 
ಸಂವೆ, ನಾನೇ ಬಲಿಷ್ಟ, ನಾನೇ ಸುಖಿ, ನಾನೇ ಸರ್ವಸಿದ್ಧಿಸ೦ಪನ್ನ ಸರ್ವ 
ಗುಣಧನಸಂಪನ್ಮ, ನನಗಾರು ಸಮಾನರು , ಧರ್ಮ ಮತಾಡುವೆ, ದಾನ 
ವತಾಡುವೆ, ಸ್ವರ್ಗ ದೊರಕಿಸುವೆ ; ಇ೦ತಹ ವಿಚಾರಗಳು ಅಜ್ಞಾನ ಈ 
ಅಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಹುವನ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸ್ಥಿರತೆ ಜಿಲ್ಲ; ವಾಸನೆಯಂದ ವಾಸನೆಗೆ-- 
ಭೋಗೆದಿಂದ ಭೋಗಕ್ಕೆ ಬೀಸಾಡಿ ನರಕದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವನು ಇಂತಹನು !' 
ಶತ್ರು-ಸುಖ-ನನ್ನ ಸರಿ ಯಾರು ಎ೦ಬ ಮೂರು ಮತಾತುಗಳೂ ಭೀತಿ-ಲೋಭ- 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ಎಂ೩ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳ ಉದಾಹರಣೆಗಳಂತೆಯೆ ಇವೆಯಲ್ಲವೆ? 


ವಿ 


ತಾನು ಯುದ್ಧ ಮಾಡದುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಕಾಣಿಸಿದ "ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ 
ಶಾ೦ಕ್ಸಿತ೦ ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಃ ಸ.ಖಾನಿ ಚೆ' ಎಂಬ ಕಾರಣದ ಯುಕ್ತಾ 
ಯುಕ್ಕತೆಯನ್ನು ಇಷ್ಕೊ೦ದು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ತಾನು- 
ತನ್ನವರು, ಶತ್ರು-ಸಂಹಾರ, ಒಯ-ಅಪಜಯ ಎಂಬ ಮನೋವೃತ್ತಿಯ ಮನುಷ್ಯ 
ನಿಗೆ ಪರಾರ್ಧಪು್ರರಾಣದ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ, ಮಾನವಪ್ರಚ೦ಚದ ಇತಿಹಾಸವೆ ಅದಕ್ಕೆ 


ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿದೆ ಎ೦ದು. ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. "ಯುದ್ದ ವಕಾಡಿದರೆ ಇವರಂ 
ಸಾಯುವರು, ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ಯುದ್ದವತಾಡುವುದು ' ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಒ೦ದು 


ಕಡೆಗಿದ್ದರೆ, "ಯುದ್ದಮನಾಡದಿದ್ದರೆ ಅವರು ನಗುವರಲ್ಲ, ಅಪಹಾಸ್ಯ ಮಾಡುವರಲ್ಲ' 
ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡಗಿದೆ! ಇಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸುವುದು 
ಹೇಗೆ? ಇವರು-ಅವರು ಎಂಬ ಸ್ವಾರ್ಧ-- ಪರಾರ್ಧಪರ ಧೂೋರಣೆಯೆ 
ತಪ್ಪಾದುದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ. ಎರಡೂ ದಂಡಗಳನ್ನು ದೂರದಲ್ಲಿ ನೋಡಿ 
ಹೆದರಿ ಕೈೆಚಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುವುದಕ್ತಿಂತ, ಕೈಸೋಲುವವರೆಗೆ ಈಜುವುದೆ ಮೇಲು 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಯುಕ್ತವಾದ. ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದರೆ ಈಜುವುದು ಮೊದಲ ವಿಚಾರ 
ವಾಗಬೇಕು, ಕೈಸೋತರೆ ಹೇಗೆ ಎ೦ಬ ಸ೦ಶಯವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ " ಯುದ್ಧವನ್ನು ವಾಾಡುವುದು ಅವರ ಸಲುವಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ಇವರ 
ಸಲುವಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ನಿನ್ನ ಸಲುವಾಗಿಯೂ ಅಲ್ಲ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಂಯಿ೦ದ ನಿನ್ನ ಬುದ್ದಿ” 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕಳೆಯ. ವುದು, ನೀನು ಎಂದಿಗೂ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮುಟ್ಟಲಾರೆ. 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೭೫ 


ಯುದ್ದ ಮಾಡುವುದು ನಿನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯು--ಅದಕಾಗಿ ಯುದ್ದವನ್ನು ವತಾಡಡ ೫ 
ಎಂದು ಉತ್ತರ. ಈ ಉಕ್ಕರವು ಎಷ್ಟು ಸ್ಫೂರ್ತಿದಾಯಕವೆನಿಸುವುದೊ ಅಷ್ಕೈ 
ಸ೦ದಿಗ್ಹವೂ ಎನಿಸಬಹಂದಾಗಿದೆ. ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದರೇನು ? ಅದೊಂದು ಸಾಧನವೆ 
ಇಲ್ಲವೆ ಧ್ಯೇಯವೆ ? ಇದೇ ಒ೦ದು, ಒಂದೇ ಒಂದು ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ಅರಿಯುವುದು 
ಹೇಗೆ ” ಎಂದು ಮ.೦ತಾದ ಅನೇಕ ಶಂತೆಗಳ ಸಮಾಧಾನವಾಗದ ಹೊರತು ಈ 
ಉತ್ಸ ರಕ್ತೆ ಸುಸ೦ಬದ್ದ ತೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಆ ವಿಷಯವನ್ನು ಜೇಲಹೊತ್ತಿನ 
ವರೆಗೆ ತಡೆದು ತನಗೆ ಯುದ ಬೇಡ ಎ೦ಬುದಸ್ತೆ ಅರ್ಜುನನು ತೋರಿಸಿದ ಇನ್ನೂ 
ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳನು ಒಂಟ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸುವಾ 


ಪ, ಮಾನವನ ಮರ್ಯ್ಯ ದೆ 


6. 


ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಅಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಎ೦ತಹದಿತ್ಕೆ೦ಬುದನ್ನು 
ಹಿ೦ದೆ ಒ೦ದೆರಡು ಸಲ ವಿವರವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಕಾಯ್ದ ಕಬ್ಬಿಣದ ಮೇಲೆ 
ಬೀಳುವ ನೀರಹನಿಗೆಳಂತೆ ಕ ಬ್ಬವಾದ ಅರ್ಜುನನ ಹೃದಯದ ಮೋಲೆ ವಿಚಾರ 
ಗಳು ಒಂ೦ಂದೊಂ೦ದಾಗಿ ಸುಯುಡುತ್ತಿವ. ಒಂದು ಹನಿಯೂ ಕ್ಲಣಕಾಲ ಸ್ಟಿರವಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲದಂತೆ ಒಂದು ವಿಚಾರವೂ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ. ತಡೆಯದಂತಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ 
"ಯುದ್ದಬೇಡ' ಎ೦ಬ ವತಾತಿಗೆ ಅಜುನಮ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿ 
ಸುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಳಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಕಾರಣವೂ ಇದೆ ;-- 


ಏತಾನ್ನ ಕಂತುಮಿಚ್ಛಾಐಂ ಫತೋಂಪಿ ಮಧುಸೂದನ 
ಅವಿ ಶ್ರೈಲೋಕ್ಕರಾಜ್ಯಸ್ಯ ಕೇಶಠೋ$ 3೦ ಮು ಮರೀಕೃತೇ || 
ನಿಹತ್ಯ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರ್ರಾನ್ಸ8 ಕಾ ಪ್ರೀತಿಃ ಸ್ಕ್ಯಾಜ್ಞನಾರ್ದನ 
(೧ ೩೫-೩೬ಅ) 
" ಇವರು ನನ್ನ ನನ್ನ ಕೊಂದರೂ ಇವರನ್ನು ವಾನು ಶೊಲ್ಲಲಾರೆ » ವರು 
ಲೋಕಗಳ ರಾಜ್ಯದಾಸೆಗಾಗಿ ಕೂಡ ಇವರನ್ನು ನಾನು ಕೊಲ್ಬಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ, 
ಇನ್ನು ಒ೦ದೇ ಒಂದು ಪೃಧ್ವಿಯ ರಾಜ್ಯದಾಸೆಯ ಮಾತೇನು ? ಜನಾರ್ದನನ; 
ಈ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರನ ಮುನೆತನದವರನ್ನ್ನು ಕೊಂದರೆ ನಮಗೆ ಯಾವ 
ಸಂತೋಷವಿದೆ ?3 
ದಯೆಯಿಂ೦ದ *ಕರಗಿದ ಧೀರಹೃದಯದಿ೦ದ ಇ೦ತಹ ಶಬ್ದಗಳು ಹೂರ 
ಹೊವಿನ್ಮುದರೆ ಕೇಳುವವರು ಭಕ್ತಿ ವರವಶರಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಇತಿಹಾಸ 
ದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಪ್ರವರ್ತಕರು, ಪುಣ್ಣಾಪುರುಷರು ಇ೦ತಹ ದಯೆಯ ಸಂದೇಶ 
ವನ್ನೇ ಧರ್ಮವೆಂದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಅಪಾಯು-ವಧಿ-ಹಿ೦ಸೆ ಇವು ಎಂದಿನಿಂದಲೂ 
ಮಾನವನ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಅಸಹೃವೆನಿಸಿವೆ. ಆವೇಶ (ಐ೫೦೪೦೦೩೦೩) 
ಎದ್ದಾಗ ಕೂಡ ಮಾಡಿದ ಹಿಂಸೆಗೆ ಶಿಕೈಯ ಪ್ರತೀಕಾರವು ನಾಗರಕತೆಯ ಲಕ £ಣ 
ವೆನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೂ ಅರ್ಜುನನ ವರಾತುಗಳು 
ಸಯುಕ್ತಿಕ, ಸಮಾಜವುಗತಿಗೆ ಪೋಷಕ ವಏನಿಸುತ್ತಿವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಇ೦ತಹ 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ವರಾತುಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಕೃಷ್ಣನು ಬಿರುಸಾಗಿ "ಅನಾರ್ಯ 
ಇಂಷ್ಸ ಅಸ್ಪರ್ಗ್ಯ, ಅಕೀರ್ತಿಕಂ' ಎಂದು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾನಲ್ಲ ! ಇದರ ರಹಸ್ಯವೇನು; 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯ್ಯ್ಪಾದೆ ೭೩ 


ಕೃಷ್ಣನ ನೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕರುಣೆಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲವೆ ' ಕೃಷ್ಣನ ವ್ಯವಹಾರಥಧೋರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಿ೦ಸೆಗಾಗಿ ಹೇಸಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆ? ಅಧವಾ--ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಏನಾದ 
ರೊಂದು ತೊಡಕಿದೆಯೆ ? 
೨ 

ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರವನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಸರಿಯಾದ ಉತ್ಕರವು ಹೊರಡಬಒಹುದಾಗಿದೆ. ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವು 
ದೇನು ? * ವಾನ ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ಯೂ ವಾಕ್ಯವು ವ್ಯಾಕರಣದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಎಷ್ಟು ಸರಿಯಾಗಿದೆಯೊ ಅಷ್ಟೆ ವಿಚಾರದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕ್ಲಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 
ಸ್ಥೂಲದೃಷ್ಮಿಯಿ೦ದಲೂ ನೋಡುವಾ, ಸೂಸಕ್ಸ್ಮ ವಾಗಿಯೂ ನೋಡುವಾ, ಆಗ 
ತಿಳಿಯುವುದು ಆ ಕ್ಲಿಷ್ಟ ಸರ ಕಜ ಲನವು * ಜಾನ) ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' 
ಎನುವಾಗ "ಯಂದ್ಧವೆ ಬೇಡ' ಎಂದು. ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೊ ಅಧವಾ "ಯುದ್ದ 
ಸಡೆಯಲಿ ನಡೆಯದಿರಲಿ, ತನಗ ಅದರ ಸಂಬಂಧ ಬೇಡ' ಎಂದು ಅಭಧಿಪ್ರಾಯವೊ ? 
ಹಿಂಸೆಗಾಗಿ ಹೇಸಿಕೆಯಾಗಲಿ ಅನ್ವರ ಅಜ್ಜಾ ಶನಕ್ತಾಗಿ ಕನಿಕರವಾಗಲಿ ಅವನ 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿದ್ದರೆ " ಕೃಷ್ಣಾ, ಈ ಯುದ್ಧವೇ ಬೇಡ, ಯಾರೂ ಹಿಂಸೆ ಮಾಡ 
ಬಾರದು, ಯಾರಿಗೂ ಹಿಂಸೆಯಾಗಬಾರದು ' ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಾಗಿತ್ತಲ್ಲವೆ ? 
ಕರುಣೆ ಯಾಗಲಿ ಹಿಂಸೆಗಾಗಿ ಅಸಹನೆಯಾಗಲಿ ಅರ್ಜುನನಿಗಿರಲಿಲ್ಲವೆಂಬುದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ ಇಷ್ಟೇಕ? " ಘ್ನತೋಪಿ, ಇವರು ನನ್ನನ್ನು ಕೊಂದರೂ ' ತಾನು 
ಮಾತ್ರ ಅವರನ್ನು ಈೂಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ ಎನುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೆಂದರೇನಾಯಿತು? ಮುಕ್ತ 
ಅನೇಕರು, ಗುರುಗಳು, ಹಿರಿಯರು, ಆಪೃರ್ಕ ಇಷ್ಟರು, ತನ್ನವರು, ತನ್ನ 
ಸಹೋದರರು--ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಒಂದು *ಡೆಿ ತಾನೊಬ್ಬನೆ ಇನ್ನೊಂದು ಡೆ ಸ 
ವಿಕ್ವುವರು ಯುದ್ದವನ್ನು ವರಾಡಲಿ, ತನಗೆ ಮಾತ್ರ ಅದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಬೇಡ ! 
ಕರುಣಾಪೂರಿತವಾಗಿ ತೋರುವ ಅರ್ಜುನನ ಶಬ್ದಗಳು ಹೀಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಲ್ಲಿ 
ಕೇವಲ ಸ್ವಾರ್ಧಪ್ರೇರಿತ ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಇದೇ ಅರ್ಜುನನು ಇನ್ನೊಂದು ಗಳಿಗೆ 
ಯಲ್ಲ "ಸ್ಪಜನ೦ಹಿ ಕಥಂ ಹತ್ತಾ' ಎನುತ್ತಾನೆ! ಇದೆಂತಹ ಒಂದ್ದಿ ಕಾಲುಷ್ಯ ! 
ಇದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ "ಅಕೀರ್ತಿಕರ', ಇದೆಂತಹ ಸ್ವಾರ್ಥ! ಆದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
"'ಅನಾರ್ಯಜುಷ ಲ 

ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಅನ್ದರಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ಬೇರಾಗಿಸಿ "ನಾನು ' ಎನ್ನು ವ್ರದಸ್ತೆ 
ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿದಷ್ಟೆ ಧ್ವನಿತಾರ್ಧವಿಲ್ಲ ೯ ಅಷ್ಟೇ ಇದ್ದುದಾದರೆ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ 
ಕರೋರ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಅದನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಒಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ "ನಾನು 
ಇವರನ್ನು ಶೂಲ್ಬುವುದಿಲ್ಲ, ಇವರನ್ನು ಸೊಲ್ಲುವ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ನನಗೆ ಬೇಡ ' 
ಎ೦ಬ ಅರ್ಜನನ ವಿಚಾರಸರಣಿಯೆ ದುಷ ಸವಾಗಿದೆ, ಬುದ್ದಿಗೆ ದಾರಿಯೆ ತಪ್ಪಿದೆ 


ಬ್ರ್ಮಿ 


ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ , ಇಲ್ಲವಾದರೆ "ನಾನು `` ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ 


ಓಆ ಅಜರ್ನಿನನಿಹಾದಯೋಗ 


ಇಷ್ಟೊಂದುದ್ದ ಮೀಮಾಂಸೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನಿಜವಾಗಿ 
28 "ಅನು * ಎರಬ ಅದಕ್ಕ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಇದೆಯೆ. ಅಲ್ಲವೆ ಎಂದು 
ಸಂದೇಕು ಬರುವಂತಿದೆ... ' ನಾನು ' ಎಏನುವಾಗ ಒಂದು-ಇನ್ನೊ ದು ಎಂದು 
ವಿಂಗಡಿಸುವ ವಿಚಾರವಿರುವುದು. ಮಿಕ್ವ್ಯುವರಿಂದ ಭಿನ್ನವಾದ ತನ್ನದೆ ಒಂದು 
ಮೈತಿಷ್ಟ್ಟ ೂವುಳ್ಳ ವ್ಯ ಕ್ರಿ ಇಲ್ಲವೆ ವಸ ತಾನು ಎಂದು «ನಾನು ಎನುವಾಗಿದ್ದ 
ಸು ಪೂ ಬೇದ. ಸರಿಯಾದುದೆ೦ದು ಒಂದು ನಿವಿಂಷ ಒಪ್ಪೋಣ. ಹಾಗೆ 
ಒಪ್ಪಿದರೂ « ನಾನು ' ಎಂಬ ಪದಕೆ ಸ. ಅರ್ಧವಾಗಬಹುದೆ? ಅಜುರನನು " ನಾನು ' 
ಎನುವಾಗ ಅವನೆ ಯಾವ ಮೈತಿಷ್‌ ವೆ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿದೆ? ಪಂಡುಪುತ್ರೆನಾದ 
ಅರ್ಜುನನೆ, ಸು೦ತೀಸುತನಾದ ಅಜರ್ಜನನೆ, ದ್ರೌಪದಿಯ ಪತಿಯಾದ ಅರ್ಜುನನ್ಶೆ 
ಪಾಂಡವರ ಸಹೋದರನಾದ ಕತೆ ಎರಗಿ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಕೇಳ 
ಬಹುದಲ್ಲವೆ? ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಂಬುದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ವಸ್ತು ಆಗಿದ್ದರೆ ನಾನು 
ಎ೦ಬುದಸ್ತು ಒಂದೇ ಒಂದಾದ, ನಿಶ್ಚಿತವಾದ, ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಅರ್ಧವಿರಬಹು 
ದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಕಾಲಾನುಗತ ಶಕ್ಕಿಗಳ, ದೇಶಾನುಗೆತ ಸಂಬಂಧಗಳ ಸಮೂಹ 
ವೆನಿಸುವಂತೆ. ವೈಕ್ತಿಯ ಜೀವನವಿರಲು " ನಾನು” ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವೇನು ? 
ಕ್ರತ್ರಿಯ ನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಕ್ಷಾತ್ರಧರ್ಮವಿದೆ, ಪಂಡುಪುತ)ನಾದ ಅಜುನನನಿಗೆ 
ಪಿತ್ಯದಾಯಾದವಿದೆ, ಪಾಂಡವಸಹೋದರನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ವಿುಕ್ವವರ ಧನ- 
ಮಾನ-ಸುಖ-ದು&ಖಗಳಲ್ಲಿ ಅಂಶವಿದೆ, ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳಿಂದ ಶರೀರ-ಹೃದಯ, 
ಕುಟು೦ಒದಲ್ಲಿದ್ದು ದರಿಂದ ಆಸಿ,-ಅಧಿಕಾರ, ಜಾತಿಯಲ್ಲಿದ್ದುದರಿಂದ ಶಿಕಣ 
ಹೀಗೆ ಪರಿವರ್ತನೀಯ (7೩:೩೩0೬) ಶಕ್ಕಿಸಂಬಂಧಗಳಿಂದಲೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಎನಿಸುತ್ತಿರು 
ವಾಗ ಆ ವೃಕಿ ಗೆ ತನ್ನದೇ ಎನಿಸಬಹುದಾದ ವೈತಿಷ್ಯ ನಲ್ಲಿಂದ "ಬರುವುದು? 

ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವನವನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದರೆ ಈ «ನಾನು? 
ಎ೦ಬ ಶಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಎಷ್ಟು ಅಸ೦ದ್ದವದೆ ಎಂಬುದು ಸ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು, 
ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಸಾವಿನ ವರೆಗೆ ಮನುಷ್ಯನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೂ ಇದೇ 
ಮಾತು ಸ್ಪಷ್ಟ ರಾ ದೇಹದ ಶಕ್ತಿ-ಆಕಾರ-ಅವಯವಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆ 
ಗಳಾಗುವುವು: ಹೃದಯ- ಬುದ್ದಿ -ಮುನಸ್ನ್ಸು ಗಳಇಜಾ ನಿಚ್ಚ -ಒಲಾಬಲ- ಯೋಗ್ಛೆತಾ 
ಯೋಗ್ಯತೆಗಳಲ್ಲಿ ಮೂಲಸ್ಣಿತಿಗೆ. ಮತ್ತೆ ೦ದಿಗೂ ಬಾರದ೦ತಹ : ದಲಾವಣೆಗಳಾಗು 
ವುವು : ವ್ಯವಹಾರ-ಸಂಬಂಧ-ಸ ಸಸ ಕಟ ಬೇರೆಯಾಗುತ್ತ]ಲೇ ನಡೆಯುವುವು. 
ಇಂತಹ ಮನುಷ್ಯನು ಃ ನಾನು ' ಎಂದರೆ "ಯಾನ ನೀನು ?'. ಎಂದೇ ಹೇಳ 
ಬೇಕಾಗುವುದಲ್ಲವೆ ? 

ಇನ್ನೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಂಯಿಿ೦ದ * ನಾನು” ಎಂಬುದರ ವಿೀವರಾಂಸೆಯನ್ನು 
ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ ವಿವಚಿಸಬಹುದು. ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೆ ಉದಾಹರಣೆ 
ಯಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ನೋಡೋಣ "ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಬುವುದಿಲ್ಲ' ಎನ್ನುವ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯ್ಯದೆ ೭೯ 


ಅಜರ್ಬುನನೆ ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಯ.ದ್ವವನ್ಟು ವಾಡ. ವನೆಂದು ತಿಳಿಯುವಾ 
ಅರ್ಜುನನು ಹೆಸರಾದ ವೀರನು, ಆತನದು ತಪ್ಪದ ಗ.ರಿ, ಯಂಿದ್ಧಕ್ಕೆ ಪ್ರಾರಂ 
ವಾಗಿದೆ; ಎಲ್ಲಿಯೊ ಒಂದು ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸೈನಿಕ ಸಾಲುಗಳ ಮ ಲದ 
ಒಬ್ಬ ಸೈನಿಕನಿದ್ದಾನೆ; ಗಾಂಡೀವದ ಟಂಕಾರವನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆಯೆ ಪ್ರಾಣ 
ಬಿಡುವನು, ಅರ್ಜುನನು ಬಿಟ್ಟೆ ಬಾಣಕ್ಟೂ ಅವನಿಗೂ ಕೃತಯುಗ-ಕಲಿಯುಗ 
ಗಳಷ್ಟು ಆ೦ತರವಿದೆ, ಆದರೂ ಅವನು ಸಾಯುವನು. ೨ವನನ್ನು ಕೊಂದವರು 
ಯಾರು?” ರಧದ ಗಾಲಿಯನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಲು ಇಳಿದ ಕರ್ಣನನ್ನು ಅಜರ ನನು 
ಕೊಂದನೆಂದು ಮಂದೆ ಕತೆ ಇದೆಯಲ್ಲವೆ? ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಕರ್ಣನ ಸಾವಿಗೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಕಾರಣನಾದನೆ : ರಥ, ಅದರ ಗಾಲಿ ಅದರ ಕೆಳಗಿದ್ದ ತಗ್ಗು-ದಿನ್ಟೆಯ 

ಕೆಳಗಿಳಿದದ್ದು-ಇವೂ ಕರ್ಣನ ಸಾವಿಗೆ ಕಾರಣಗಳಲ್ಲವೆ? ಯಾರಿಗೆ 
ಡಮೆ ಇದೆ, ಯಾರಿಗೆ ವಯಸ್ಸಾಗಿದೆ. ಯಾರು ಇನ್ರ್ನೊಂ೦ದು ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ದ್ವಾರೆ--ಹೀಗೆ ಅನೇಕರಿಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಬಾಣಗಳ ಹೊಡೆತ ಒಂದಲ್ಲದೆ:ಮಿಕ್ತು ಅನೇಕ 
ಸಹಕಾರಿ ಸ೦ಗತಿಗಳು ಸಾವನ್ನು ತರಒಹುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ "ನಾನೇ ಇವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವವನು, ನನ್ನಿ೦ದಲೆ ಇವರು ಸಾವಿಗೀಡಾದರು ' ಎಂದು ಅಜರರ್ಜುನನು ಹೇಳು 
ವುದು ಹೇಗೆ ? 


ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನು * ನಾನು ' ಎನುವಾಗ ಅವನ ವಿಚಾರಸರಣಿ ತಪ್ಪಾದ 
ದಿದ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮುಂದೆ ಕೃಷ್ಣನು ಅವನಿಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು -- 
ಕಾಲೋಪಸ್ಮಿ ಲೋಕಕ್ಸಯಕೃತ್‌ ಪ್ರವೃದ್ಧೋ 


ಷ್ಟು 


30: “ಜಿ 


ಎನು ಅಲ್‌ ಸಾಗ 
ಗ್‌ ಇ ರಾನ್‌ 


ಇದ್ದಿ ಮ್‌ 
೦್‌್ವ 5 


ಲೋಕಾನ್‌ ಸಮಾಹರ್ತುಮಿಹ ಪ್ರವೃತ್ತಃ | (೧೧ ೩೨) 
ಮಯ್ಯ ವೇತೇ ನಿಹತಾಃ ಪೂರ್ವಮೇವ 
ನಿಮಿತ್ತ ವತಾತ್ರಂ ಭವ ಸವ್ಯಸಾಚಿನ್‌ ॥| (೧೧.೩೩) 


"ಲೋಕನಾಶಕನಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿಂತ ಕಾಲ ನಾನು ತ ಲೋಕಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ನು೦ಗೆ 
ತೊಡಗಿದ್ದೇನೆ. ೬. ಈ ಮುಂಚಿತವಾಗಿಯೆ ಇವರೆಲ್ಲರನ್ನು ನಾನು ಸಂಹರಿಸಿ 
ದ್ವೇನೆ. ನೀನೇನೋ ಸವ್ಯಸಾಚಿ ಇರಬಹುದು, ಆದರೆ ಇವರ ಸಂಹಾರದಲ್ಲಿ 
ನೀನು ಶೇವಲ ನಿವಿಂತ್ತ ( ಇನೆಪ )ವಾಗಬಲ್ಲೆ. ' 


ಹುಟ್ಟು-ಸಾವು- ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅಧೀನವಾ!,ವೈ, ವಾಾನವನಿಗಲ್ಲ, 
ಎ೦ದರೆ ಕಾಲದ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ ಎಂದೇ ( ಮತ್ತು ಇರುವವರೆಗೆ ವತಾಶ್ರ) ಹುಟ್ಟು- 
ಸಾವುಗಳಿವೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅವುಗಳಿಸೆ ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಕಾಲ. ಈ ಕಾಲವು ಸಮುದ್ರ 
ದಂತೆ, ಮಿಕ್ತು ಕಾರಣಗಳು ತೆರೆಗಳಂತೆ; ಸಮುದ ದಲ್ಲಿ ತೇಲುವ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು 
ದಂಡೆಗೆ ನೂಕಲು ತೆರೆಗಳು ಕಾರಣವೆಂದರೆ "ಯಾವ ತೆರೆ? ಎ೦ಬುದಣ್ವ್ವ ಉತ್ತರ 


ವಿಲ್ಲ; ಸಮುದ್ರವೆ ಕಾರಣ ಆದರಂತೆ ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಕಾರಣನೆಫಿಸದೆ ಕಾಲವೆ 


೮೮ ಆಜರ್ನಿನಪಿಷಾಹಯೋ!ಗೆ 


ಕಾರಣವೆನಿಸಬಹುದು.. ಇರಲಿ ಈ ವಾತಿನ ಹಚ್ಚು ಚರ್ಚೆ ಇಲ್ಲಿ ಅಪ್ರಸ್ತುತ 
ವೆನಿಸಒಹ.ದು.. ಸದ್ಯದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು "ಯುದ್ಧ ಬೇಡ' ಎನುವು 
ದಕ್ಕೆ ತೋರಿಸಿದ ಕಾರಣದ ಮೂಲಸಲ್ಪನೆಯೆ ಹೇಗೆ ತಪ್ಪಾದದ್ದಿದೆ ಎಂಬುದು 
ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯಿಂ೦ದ ಹೊಳೆದಿರಲು ಸಾಕು 
ಷ್ತಿ 

ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳಿಗೆ ಕಾಲವೆ ಕಾರಣ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ 
ಇದನ್ನು ಲಸ್ಸ್ಮ್ಮಕ್ಟು ತಾರದೆ ಅಜರ್ಬನನು "ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೂಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎನು 
ವಾಗ ಇನ್ನೊ೦ದು ಬ. ದ್ವಿದೋಷಣ್ವೆ ಪಾತ್ರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. "ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬು 
ದರ ಅರ್ಥವೇನು ? ಅಧವಾ ' ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎನುವಾಗ ಅಜುುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವೇನಿದ್ದಿತು? * ಕೊಲ್ಲುವುದು? ಎ೦ದರೆ ನೋವು ಇಲ್ಲವೆ ಸಾವು ಇವುಗಳನ್ನು 
ಒದಗಿನಿಕೊಡ. ವ್ರದೆ೦ದಲ್ಲವೆ? ` ಇವರಿಗೆ ನೋವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸಾವನ್ನಾಗಲಿ ಉಂಟು 
ಮಾಡಿದರೆ ನಮಗೇನು ಸಂತೋಷ ?' ಎಂದು *ೇಳುವಾಗ, ನವಗೆ ಸಂತೋಷ 
ವೆಲಿಯದ., ದುಃಖವಾಗುವುದೆ. ಖಂಡಿತ” ಎಂದು ಅರ್ಜನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, 
ನೋವು ಇಲ್ಲವೆ ಸಾವು ಅನಿಷ್ಟವಾದುದು, ಕೆಟ್ಟದು ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯರಂತೆ 
ಅರ್ಜುನನೂ ತಿಳಿದಿರುವನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಜೀವಿಯು ತನ್ನ ಅನೇಕ ಅನುಭವಗಳಲ್ಲಿ. ನೋವು ಅನಿಷ್ಟವಾದುದೆಂದು ಕ೦ಡು 
" ನೋವು ಎಂದರೆ ಅನಿಷ್ಟವಾದದ್ದು' ಎಂಬ” ಸಿದ್ಧಾ೦ತವನ್ನು ತನ್ನ ಅನುಕೂಲತೆ 
ಗಾಗಿ ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳು ಶವುದು. " ಕಲ್ಪ ಸಿಕೊಳ್ಳು ವುದು ' ಎನ್ನಲು ಕಾರಣವೆ೦ದರೆ 
"ನೋವು ಎಂದರೆ ಅನಿಷ್ಟವಾದುದು ” ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾದುದೂ 
ಅಲ್ಲ, ಸರಿಯಾದುದೂ ಅಲ್ಲ ತಂದೆಯ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದು ನೋವೂ 
ಅಲ್ಲ ನ್ಯಾಯವಿರುದ್ದವೂ ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದೆಜೆ ಹೇಳಿದೆ * 
ಹಿರಿಯರು. ಹುಡುಗರನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದು, ಧನಿಕರು ಬಡವರನ್ನು ಬೆತ್ತಕ್ಕೆ 
ಗುರಿಮಾಡುವುದು, ಅಧಿಕಾರಿಯು ಅ೦ಜುಂಬುರುಕರನ್ನು *ದಧಳಿಸುವದು,' 
ದೇಹವಧ ವತಾಡಿದವನಿಗೆ ದೇಹಾಂತ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ವಿಧಿಸುವುದು, ಸಾಹಸದ 
ಕೃತ್ಯುಗಳನ್ನು ಕೈೈಕೊಳು ಎನದು, ಸೈನಿಕರು. ಸೈನಿಕರನ್ನು ಕೂಲ್ಲುವುದು, 
ಧವರ್ವಿಷ್ಟನು ಧರ್ಮಲಂಡನನ್ನು ಕ*ಡಿನೊಗೆವುದುಇ೦ತಹೆ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿ 
ಗಳು ರೂಢಿಸಮ್ಮುತವಾದ ವತಾನವ ಸವಮತಕಾಜದಲ್ಲಿ ನೋವು ಬಐಂದರೆ ಅನಿಷ್ಠ ಕ 
ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯನಿಯಮುವನ್ನು ಹೇಳಬಹುದೆ ? ನೋವನ್ನುಂಟು ವತಾಹು 
ವುದು ಅನಿಷ್ಟವಲ್ಲದೆ. ಪಾಪವೂ ಎನಿಸುವುದು. ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ಪೂರ್ತಿಯಾದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮುಂದೆ ಮಾಡುವವರಿದ್ದೇವೆ, 





* ಭಾರ್ಯಾ ಪುತ್ರಶ್ಚ ದಾಸಶ್ಚ ಪ್ರೇಷ್ಠೋ ಭ್ರಾತಾ ಚ ಸೋದರಃ |! ಪ್ರಾಸ್ತಾ 
ಷರಾಧಾಸ್ತಾಡ್ಯಾಃ ಸ್ಕೂ ರಜ್ವ್ವ್ವಾ ನೇಣಂದಲೇನ ವಾ|| ( ಮು. ಸ್ಮೃ,೮, ೨೯೯) 


ವತಾನವನ ಮಾರ್ಯಾದೆ ೮6 


ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ನೋವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವುದು ಪಾಪವ೦ತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ, ತದ್ವಿರುದ್ದ 
ಪ್ರಣ್ಯ, ಕರ್ತಮ್ಯ ಎನಿಸುತ್ತಿದೆ ! 


ನೋವಿನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ವತಾತುಗಳೇ ಹೆಚತ್ಚಿ ಸಬಲವಾಗಿ ಸಾವಿಗೂ 
ಆನ್ತಯಿಸುವುವು. ಸಾವು ಎಂಬುದು ಅನಿಷ್ಟ, ಸಾವನ್ನು ಂಟುಮಾಡುವದು ಪಾಪ? 
ಎಂಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದಲ್ಲ ಎ೦ಬುದಕ್ತೆ ದಾ ಸಾನ್‌ ವ್ಯವ 
ಹಾರದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿವೆ. ದುಷ್ಟರ ಸಂಹಾರದ ಕತೆಗಳೂ ಇದೇ 
ವತಾತಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ. ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸಾಯುವ ಕ್ಸ್ನತ್ರಿಯನಿಗೆ ಸಾವು ಮೋಕ್ಷ 
ಸಾಧನವಾಗುವುದು , ಬಡತನದಿಂದ, ರೋಗದಿಂದ, ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವ 
ಅನೇಕ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಸಾವೇ ಸುಖವೆನಿಸಬಹುದು. ಒಬ್ಬ 
ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ ಸ೦ಸಾರಿಗನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ತಾನು ಸಾಯು: 
ವನು, ಯಾವಾಗ ಸಾಯಜಹುದೆ೦ಂಬುದರ ನಿಯಮವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ವಿಚಾರದಿಂದ 
ಅದ್ದಷ್ಟು ದಿನ ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಸಾಹದಿಂದಲೂ ದಸ್ಸತೆಯಿ೦ದಲೂ ದುಡಿದು, ಸಾಯು 
ವುದರೊಳಗಾಗಿ ಮಕ್ತುಳಿಗಾಗಿ ನಿಶ್ಚಿಂತ ಜೀವನದ ತಳಹದಿಯನ್ನು ಹಾಕಲೆತ್ತಿ ಸು 
ವನು. ಈ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ ದೃಷ್ಟಾ೦ತದಲ್ಲಿ ಸಾವು ಅನಿಷ್ಟವಂ೦ತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ, 
ಅತ್ಯ೦ತ ಇಷ್ಟವಾದುದು ಎಂದು ತೋರುವುದಲ್ಲವೆ? 


ಇದಲ್ಲದೆ ಸಾವು ನಿಸರ್ಗದ ಒಂದು ರೂಢಿಯಾಗಿದೆ. ಪ್ರರಾಣಗಳಲ್ಲಿಯ 
* ಚಿರಂಜೀವಿ'ಗಳ ಕಟ್ಟುಕತೆಗಳನ್ನಷ್ಟು ಬಿಟ್ಟರೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಸ್ತುವೂ 
ಒ೦ದೇ ರೂಪದಲ್ಲಿ ವಿಲ್ಭ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಇದ್ದುದು ಕಂಡುಒರುವುದಿಲ್ಲ. «ಸಾವು' 
ಎ೦ದರೇನೆ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಕಾಲದ ಕೋಷ್ಠ ಸಕದಿಂದಲೆ ಅದನ್ನು 
ಆಳೆಯಬೇಕಾಗುವುದು, ಹಾಗೆ ಅಳೆದರೆ ಮಾತ) ತಿಳಿಯುವಂತಹ ಅರ್ಥ ಅದಕ್ಕೊದ 
ಗುವುದು. ಈ ಕಾಲದ ಕೋಷ್ಟತಶದಲ್ಲಿ ಅಳೆದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ ಸಾವು ಎಂದರೆ 
ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಅಭಾವ, ಅಸ್ತಿತ್ವದ ನಾಶವಲ್ಲ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಒಂದೇ ರೂಪದಿ೦ದ ಇರಬೇಕೆಲಬ ನಿಯಮವಿದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೂ 
ಯಾರು ಬಲ್ಲರು ? ವಸ್ತುವಿನ : ವಸ್ತುತ್ತ 'ವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದೆ ನಾವು ಆ 
ವಸ್ತುವಿನ ಅಸ್ತಿತ್ವತೆ ಅತ್ಯಂತವಾಗಿ ನಷ್ಠ ಓವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಬಹುದು? 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಒಂದು ರೂಪ, ಆ ರೂಪದ ಅಸ್ತಿತ್ತದಲ್ಲಿ ಅಭಾವ--ಇದೇ 
ನವನ್ನು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಾವಿನ ಅರ್ಧ. ಏನೆ ಇರಲಿ ಇ೦ತಹ ಸಾವು ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವೆಂದ ಮೇಲೆ ಅದು ನಿಸರ್ಗದ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಿಯೆ ಇರಬೇಕಾಯಿತಲ್ಲವೆ ? 
ನಿಸರ್ಗದ ಪ)ಗತಿಗೆ ಸಾಧಕವಾದ ಸಾವು ಅನಿಷ್ಟವಾಗಲಿ ಅಪಾಯವಾಗಲಿ, ಆ 
ಸಾವನ್ನು ೦ಟುವಹಾಡುವುದು ಪಾಪವೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಗೆ ಎನಿಸೀತು? 

೧೧೨-೪೫೭೦ 


ಆತ ಆಜರ್ಶ್ಥನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಳೂ 


ವಸ೦ತಶಯುತುವಿನ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ವನಸ್ಪತಿಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ನಡೆದ 
| ಕುರುಸ್ಸೇತ್ರ 'ವನ್ನು ಅನುಭವದೃಷ್ಟಿ ಯುಳ್ಳ ತು ನೋಡಿರಬಹುದ್ದಲ್ಲವೆ? 
ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆ ಇಷ ಎಕ ಮುಂಚಿನ ಎಲೆಗಳೆಲ್ಲ ಒಣಗಿ ಉದುರಿ. 
ಜಾರಿ ಹೋಗಲೇಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ ಅಲ್ಲಿ. ಹುಟ್ಟ ಶಸಾವುಗಳ ಸ೦ಒಂಧ 
ಅಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು. ಹುಟ್ಟಿದ ವ್ರಾಣಿ ಸಾಯುವುದು, 
ಸತ್ತ ಪ್ರಾಣಿ ಹುಟ್ಟುವುದು ಎಂಬ ಚಕ್ರಗತಿಯ ಅನುಭವವು ಸ೦ಸಾರದಲ್ಲಿ ಸಿಲು 
ಕಿದ ವಶಾನವನಿಗಿದ್ದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜೀವ ಹುಟ್ವಿಬೇಕಾದರೆ ಇನ್ನೊಂದು 
ಜೇವ ಸಾಯಲೇಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ ! ಹಳೆಯದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಳಿದು ಅದರ 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಹೊಸತು ಬರುವುದು. ಎಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಾವು ಸೃಷ್ಟಿಯ ನವೋನವ 
ಪ್ರಗತಿಗೆಯ ಅತ್ಯುಗತ್ಯುವಾಗಿದೆ. ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳ ವರಾ ತೇಕೆ? *ೆಲವು ಕ್ರಿಮಿ 
ತೀಟಿಕಗಳಲ್ಲೂ ಇದೇ ಅನುಭವವು ಕ೦ಂಡುಬರುವುದಂತೆ. ತತಿ,ಗಳನ್ನ್ನಟ್ಟಿ ತತ್‌ 
ಕ್ರಣವೆ ತಾಯಿಹುಳು ಸತ್ತುಹೋಗುವುದು. ಇದೆಂತಹ ಅನುಭವ ! ಸಾವು 
ಅನಿಷ್ಟ, ಅಪಾಯ ಕಾರಕ ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲೇಬೇಕು ಎಂದು ವಕಾನವನು ಹವಣಿ 
ಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಸಾವು ಇಷ ತ್‌ ಅಗತ್ಯ, ಪ್ರಗತಿಸಾಧಕ ಎಂದು ನಿಸರ್ಗವು ಅಂದಿ 
ನಿ೦ದಲೂ ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ ಹೇಳುತ್ತಿದೆಯಲ್ಲ ! ವಿಚಾರವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ತುಸು ತಡೆ- 
ಯೋಣ. ಮೆಲೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತಿನಿ೦ದ ನಾವೇನೊ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕಿ ತಲೆ ತಿರಗಿ 
ಮತಾನವಸವಹಾಜವನೆ ಸ ಧ್ವಂಸಗೊಳಿಸ ಸಬಹದಾದ ಹಿಂಸಾಚರಣೆಯನ್ನು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದ 
ಗುಣ ಎಂದು ಸಾಧಿಸುತ್ತಿ ದ್ದೇವೆ ಎಂದಿ. ಯಾರಿಗಾದರೂ ಮ್ಳ ಜುಮ್ಮೆನ 
ಬಹುದು. ಅದಶಕಾಗಿಯೆ ವಿಚಾರವನ್ನು ತುಸು ತಡೆದು ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳ 
ಇಂಗಿತವನ್ನು ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಳೊ ಖ್ಛೋಣ ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಎರಡು ದ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಲ್ಲಿ 
ಒ೦ದು ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು ಕ ಸ್ಸತ್ರಿಬುದ್ಧಿ ೦ ವಾಚಕರಿಗೆ ೬೩೫೬. 
ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿ ಗಳ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಹಳೆಯ ದು ಸಾಯದ ಹೊರತು ಹೊಸತು ಹುಟು ವು 
ದಿಲ್ಲ; ಜು ಬಜ ೫2 ದೃಷ್ಮಾ೦ತದಲ್ಲಿ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿ ದ ತರ. ವಾಯ (ಒಂದು 
ಕ್ಸ್ಟಣವಾದರೂ ತರುವಾಯ ಐಏನಿಸುವುದಲ್ಲವೆ ? ) 200 ಸಾಯುವುದು. 
ಎಂದರೆ ಜೀವದ ಮೆಟೈಲನ್ನು ಏರಿದಂತೆ ಹಳೆಯದರ ಶಕ್ತಿ ( ಇಲ್ಲವೆ ಸಾತತ್ಯ) 
ಹಚ್ಚುತ್ತಹೋಗುವುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮೇಲ್ಮೆಟ್ಟಿನ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಮನುಷ್ಯ 
ರಲ್ಲೂ ಹೊಸ ಜೇವವನ್ನು ತರುವ ಹಳೆಯ ಜೀವವು ಸಾಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ನಿಸರ್ಗ 
ದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಈ ವೈಶಿಷ್ಠ್ಯ ಸೂವನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಹೇಗೆ ವಿವರಿಸಿರುವರೊ 
ನಾವರಿಯದ ವಿಷಯಂ. ಅಜತ ಹೊಸತಸ್ತೆ ಹೆಚ್ಚಾದ ಶಕ್ತಿಯನಷ್ಟು ಕೊಡುವುದ 
ಅಣ್ಣು ಗಿಯೆ ( ಅಷ್ಟಳ್ಕೆ ಮಾತ್ರ) ಹಳೆಯದು ಉಳಿಯುತ್ತಿರಬಹುದೆ೦ದು ನಮ್ಮ೦ತಹ 
ಸಾವನಾನ್ಯರ ಗ್ರಹಿಕ; ಈ ಗೃಹಿಕೆಮಿ೦ದ ಹೊರಡುವ ಸಿದ್ಧಾ೦ತವೇನೆಂದರೆ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೮ 


ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ ಹಳೆಯದನ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವೆ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲೆಗಳ೦ತೆ 
ಅದು ಮಂ೦ಜಚಿತವಾಗಿ ಸಾಯಬಹುದು, ಹುಳ್ನವಿನ೦ಂತೆ ಒಂದು ಕಣದ ತರುವಾಯ 
ಸಾಯ ಒಹುದು, ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಹಿಯಂಕೆ ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ಸತ್ತು, ಹೊಸತರಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ತು೦ಬಲು ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯಬಹುದು. ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೊಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಾಗೆಲಿ ಪ್ರಾಣಗಳಲ್ಲಾಗಲಿ ನವೋನವ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಹಳೆಯದು 
ಸಾಯಲೇಬೇಕು, ಆಗ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿದ್ದರ ಸಾರ್ಧಕ್ಕು ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹಂತದ. 

ಈ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದು 
ವರೆಗೆ ನಾವು "ಹಳೆಯದು ಸಾಯು ವದು, ಹಳೆಯದು ಸಾಯಲೇಬೇಕು ' ಎಂದು 
ಹೇಳಿರುವೆವಲ್ಲದೆ. " ಹಳೆಯದನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕು, ನಾಶಗೊಳಿಸಬೇಕು ' ಎಂದು 
ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಸಾಯುವುದಕ್ಕೂ ಕೊಲ್ಲುವುದಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟು ಅಂತರವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿದು ಕೂಳ್ಳಲು ಯಾರೂ ತತ್ತ ವಿಜ್ಜಾನ ಇರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. "ಸಾಯುವುದು ' ಎಂಬ 
ಪದವನ್ನೆ ನಾವು ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಇದುವರೆಗೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಎಂಬು 
ದನ್ನು ವಾಚಕರ ಲಕ್ಸ್‌ ಸಕು ತರಬಯ  ಸುವೆವು. * ಸಾಯುವುದು ' ಎನುವಾಗ ಆ 
ಜೇವದ ಶಕ್ಕಿ ಅಡಗಿತ್ತು ನಿಸರ್ಗಪಾ)ಪ,ವಾಗಿಯೆ ಅಡಗಿತು ಎಂದು ನಾವು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳು ವೆವು. ಸಾಯುವ ವಸ್ತು ನಿಸರ್ಗಪದ್ಧತಿಯಲಛಿ ನೀಶಕ್ಕ, ನಿರುಪಯುಕ್ತ 
ಎನಿಸಿ ಅಸ್ತಿತ್ವದಿ೦ದ ಮರೆಯಾಗುವುದು ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಎಲೆಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾ೦ತದಲ್ಲಿ ಈ ವತಾತು ಸರ್ವಸಾವರಾನ್ಯರಿಗೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬಹುದು ; 
ತಾಯಿಹುಳುವಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ತಾಯಿಹುಂಳುವಾದರೂ ಬಾಳಲು ಶಕ್ತಿ ಸಾಲದೆ 
ಬಾಳುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲದೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಿಂದ ಮರೆಯಾಗುವುದು. ಪ್ರಾಣಿಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾ೦ತೆದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ವಿಚಾರಗೊಂದಲವೇಳುವ ಸಂಭವವಿದೆ. ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಜನ್ಮ ದಾತೃವಾದ ಜೀವವು ನಮ್ಮಂತಹ ಸಾಮಾನ್ಯರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಾಯುವು 
ದಿಲ್ಲ. * ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ಸತ್ಯು' ಎಂಬ ಪದಗಳನ್ನೇನೊ ನಾವು ಮೇಲೆ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೂ ಜೀವವೆ.ಟೈೆಲಿನಲ್ಲ ಮೇಲೆಮೇಲೇರಿದಂತೆ ಜನ್ಮದಾತೃ್ಯವಿನ 
ಅಸ್ತಿತ್ತಶಕ್ಕಿಯು ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಞಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದೆಂದ. ಎಲಿ-ತಾಯಿ ಹುಳು-ಪ್ರಾಣಿ 
ಇವುಗಳ ದೃಷ್ಟ್ವಾಂತಗಳಿಂದ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ 
ಹಳೆಯದರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅಳಿಯುವುದೆ೦ಒ ನಿಯಮ ಒಂದು ಕಡೆ; ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಹಾಗುವ 
ಅಸ್ವಿತ್ವಶಕ್ತಿ ಒಂದು *ಡೆ. ಇವೆರಡನ್ನೂ ಹೊಂದಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಮೇಲಿನ 
ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ವತಾತು ಅನ ಸೈಯಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆನಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಎರಡನೆಯ 
ಮಾತೂ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಸಾಧಕ ಎನಬೇಕೆ ? ಹಳೆಯದರ ಅಸ್ತಿತ್ವಶಕ್ತಿಯೆ ಬೆಳೆ- 
ಬೆಳಯುತ,, ನಡೆದರೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ನವೋನವ ಪ್ರಗತಿಯಾಗುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ ? 
ಫ್ರುತಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಅತ್ವತ್ಕ್ಯಾಮ-ವರಾರ್ಕಂಡೇಯ ಮೊದಲಾದವರು 6" ಚಿರಂಜೇವಿ 


ಲ ಅರ್ಜುನನಿಸಾದಯೋಗ 


ಗಳಾದುದು ನಮ್ಮೆ ಸುದ್ಧೆವ ಏನಬೇಸೆ ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಕಾರಣ 
ದಿ೦ದ ಈ " ಚಿರಂಜೀವಿ' ಗಳೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ! ಒಂದು ವೇಳೆ 
ಸ೦ಸಾರಿಗರೆಲ್ಲರೂ " ಚೇರಂಜೀವಿ' ಗಳಾದರೆ ಯುವಕರ ಪ್ರಗತಿ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಲ್ಲಾದರೂ ಉಳಿದೀತೆ? ಜೀವ ಮೇಟ್ಟೆಲನ್ನೇರಿದ೦ತೆ ಅಸ್ವಿತ್ತಶಕ್ಕಿ ಹೆಚ್ಚಾಗುವು 
ದೆ೦ದರೆ ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ * ಚಿರಂಜೀವಿತ್ತ ಬರಬಹುದಲ್ಲ ' ತರುಣರನ್ನು, 
ಹೊಸಬರನ್ನು, ಬೆಳೆಯುವುದನ್ನು, ನವೋನವ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ನಡುಗಿಸುವಂತಹ 
ಶರ್ಕವಿದು ! ಆದರೆ ಇಂತಹ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಹೆದರುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ, ಯಾಾಕೆಂದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ತಧ್ಯಾ೦ಶವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಗೀತೆಯು ನಮಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ತೋರಿಸಿದೆ. 
ಈ ಮೊದಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ವಾಕ್ಯವೇ ಆ ಸಮಾಧಾನ, ಅದೆಂದರೆ ,-- 


ಕಾಲೋಂಸ್ಮಿ ಲೋಕಕ್ಸ ಯಕೃತ್‌ ಪ್ರವೃದ್ಧೋ (೧೧: ೩೨) 
"ಲೋಕಗಳಿಗೆ ನಾಶವನ್ನೊ ದಗಿಸಲು ನಿಂತ ಕಾಲ ನಾನು? 


ಪ್ರತಿವಸ್ತುವಿಗೂ ಕಾಲದ ಬಂಧನವಿದೆ, ಪ್ರತಿ ಜೀವಿಯೂ ಕಾಲಮರ್ಯಾ 
ದಿತವಿದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುವಾಗಲಿ ಜೀವಿಯಾಗಲಿ 
ಚಿರಂಜೀವಿಯಾದೀತೆಂ೦ಒ ಕಲ್ಪನೆ ಗೀತೆಗೆ ಸಮ್ಮೃತವಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ ಹಳೆಯದಾದ 
ಪ್ರಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಅಸ್ವಿತ್ತ್ವಶಕ್ಕಿ ಎಷ್ಟೇ ಬೆಳೆದರೂ ಸೊನೆಗೆ ಅದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅಧೀನ 
ವಾಗಲೇ ಬೇಕ್ಕು ರೂಢಿಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ತನ್ನ ನಿರ್ದಿಷ್ಟಳಕಾಲ 
ಮುಗಿದಮೇಲೆ ಅದು ಸಾಯಲೇ ಬೇಕು. ಈ ಮಾತನ್ನು ಗೀತೆಯು ನಿರ್ಧಾರ 
ವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮು ಸಮಾಧಾನಕ್ಕೆ ತಡೆಯುಂಟಾಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂತಹ 
ನಿರ್ಧಾರದಿ೦ದ ಕೃಷ್ಣನು ಈ ವವಾತನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲವೆಂದು ಅದರ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೇವಿಯೂ 
ಇಂತಿಷ್ಟೆ ಕಾಲ ಬಾಳುವುದು, ಮು೦ದೆ ಸಾಯಲೇಬೇಕು ಎಂದು ಖಂಡಿತವಾದ 
ನಿಯಮವಿದ್ದಿದ್ದರೆ ಆ ಕಾಲವೆಂದರೇನು-ಇಂತಿಷ್ಟೆ ಎಂದರೆಷ್ಟು. ಮೊದಲಾದ 
ಸಂಗತಿಗಳು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೂ ಕೂಡ, ಮೇಲಿನ ತರ್ಕಭೂತಬಾಧೆ ನಮಗೆ 
ತಪ್ಪಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಅಶ್ವಿತ್ವಶಕ್ತಿ ಎಷ್ಟೇ ಬೆಳೆಯಲಿ, ಹಳೆಯದು ಕೊನೆಗೆ 
ಸಾಯುವುದು, ಹೂಸತು ಬೆಳೆಯು ವುದು ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಜನ್ಯ ನಿಯಮಸ್ಕೂ 
ಪುಷ್ಟಿ ದೊರಕಬಹುದಾಗಿತ್ತು.. ಆದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಕೃಷ್ಣನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಅಂತಹ ನಿರ್ಧಾರವೆ ಇಲ್ಲ ಯೂರಿಗೂ ಮೀರದುದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸೋಲಬೇಸಕಾಗು 
ವುದು, ಅರ್ಧಾತ್‌ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಾಶಗೊಳಿಸುವ ಸರ್ವಶಕ್ತಿ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಕಾಲಕ್ವಾಬೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದಂತಿಲ್ಲ. ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದರೆ ಆ 
ಸರ್ವಶಕ್ಕಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಕಾಲಕ್ಚ್ಮಿದ್ದರೆ, " ನಿವಿಂಿತ್ವವರಾತ್ರಂ ಭವ, ಸವ್ಯಸಾಚಿನ್‌ ) 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಅಗತ್ಯವೇನಿದ್ದಿತು ? 


ಮಾನನನ ಮರ್ಯಾದೆ ೮೫ 


೫ 

ಕಾಲದ ಸರ್ವ-ಸ೦ಂಹಾರ-ಶಕ್ಕಿತ್ತದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ " ನಿವಿಂತ್ತವಹಾತ್ರ೦ ಭವ ' 
ಎಂದು ಆಜರ೯್ವನನಿಗೂ ಸಹಕಾರಿಯಾಗಲು ಹೇಳುವುದರ ಉದ್ದಿಶ್ಯವೇನು » 
ಕಾಲಕ್ತೆಯೆ ಆ ಸರ್ವಶಕ್ತಿತ್ವವಿದ್ದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ಸಹಾಯದ ಆವಶ್ಯಕತೆ 
ಎಲ್ಲಿದೆ? ಹೀಗಿರುವಾಗಲೂ ಅರ್ಜುನನು ಸಹಾಯವಾಗಬೇಸಕೆಂದು ಆಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಟ್ಟಲ್ಲಿ ಕಾಲದ ಸ೦ಹಾರ-- ಸರ್ವಶಕ್ಕಿತ್ವವು ಅಬಾಧಿತವಲ್ಲ, ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭಗಳ 
ಲ್ಹ್ಲಾದರೂ ಅದನ್ಯೆ ಬಾಹ್ಯ ಸಹಕಾರಿಗಳ ಆವತಶ್ಚಕತೆ ಇದೆ. ಎಂದ೦ತಾಯಿತಲ್ಲವೆ ? 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರಕೊಡುವ ಮುಂಜ ಕಾಲದ ಸಂಹಾರಶಕ್ತಿಯಾಗಲಿ ಸರ್ವ 
ಸ೦ಹಾರಶಕ್ಕಿಯತಾಗಲಿ ಎಂದರೇನೆ೦ಒುದನ್ನು ನಮ್ಮಂ೦ತಹರ ಸಾವರಾನ್ಯ ಅನುಭವದ 
ಒಂದೆರಡ. ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಎಲೆ 
ತಾಯಿಹುಳು-ಪ್ರಾಣಿ ಇವುಗಳನ್ನೆ ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಅಳೆದು. ನೋಡೋಣ. 
ವಸಂತಯುತುವಿನಲ್ಲಿ ಚಿಗುರಿದ ಎಲೆ ಮು೦ದಿನ ವಸಂತಯತುವಿನೊಳಗೆ ಬೆಳೆದು, 
ಬಲಿತು, ಹಣ್ಣಾಗಿ, ಒಣಗಿ, ಉದುರಿ-ಅನಸ್ತಿತ್ತದಿಂದ ಮರೆಯಾಗುವುದು. ಶಾಸ್ತ್ರ- 
ತಜ್ಞರು ಎಲೆ ಬೆಳೆಯು ವುದೆಂದರೇನು, ಬಲಿಯುಎವುದೆಂದರೇನು, ಒಣಗುವುದು 
ಯಾಕೆ, ಅಸ್ಕ್ತಿತ್ವದಿಂದ ಮರೆಯಾಗುವುದು ಹೇಗೆ-ಇಎ೦ಬುದರ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ನಮಗೂ ನಿಮಗೂ ತಿಳಿಯದ೦ತಹ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವಿಭಜನಾತ್ಮಳ ಪ್ರಬಂಧವನ್ನು 
ಬರೆಯುವರು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅದರ ಗೊಡವೆ ನಮಗಿಲ್ಲ. ನಡೆವ ಪ್ರಕಾರ 
( ೧೫೦೧೦೭೮೫೦೩ ) ವನ್ನು ಅನೇಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿಸಿದ ವತಾತ್ರಜ್ಕೆ ವಿಷಯದ 


ಜ್ಹಾಾನವಾದ೦ಂತಾಗಲಿಲ್ಲ. ಆ ಎಲೆಗೆ ಇದೆಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರವು ಸರಿಯಾಗಿ ಹನ್ನೆರಡು 
ತಿ೦ಗಳುಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಯಾಕೆ ಮುಗಿಯಬೇಕು? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಎಲೆಗೆ ಅದೇ 


ಪ್ರಕಾರವು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಹನ್ನೆ ರಡು ತಿಂಗಳುಗಳಿಗೆಯೆ ಯಾಕೆ ಮುಗಿಯಬೇಕು? 
ಎಲೆಯ ನಿರ್ದಿಷ್ಠ ಒಕಾಲವು ಹನ್ನೆ ರಡು ತಿ೦ಂಗಳು ವತಾತ್ರ್ರ, ಅದಕಾಗಿ ಅಷ್ಟ [ರೊಳಗಾಗಿ 
ಅದು ಬಾಳಿ ಬಾಡಿಹೋಗುವುದು ಎಂದು ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಈ 
ಪ್ರಕಾರವನ್ನೆ ನಾವು "ಎಲೆಯ ಕಾಲಾವಧಿ ಹನ್ನೆರಡು ತಿಂಗಳು ' ಎ೦ಬ ಶಬ್ದ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತೇವೆ. ಗಡಿಯಾರಕ್ವು ಕೊಟ್ಟೆ ಕೀಲಿ ಇ.ಪ್ಪತ್ತುನಾಲ್ಟು 
ಗಂಟಿ, ಏಳುದಿವಸ್ಕ ಇಲ್ಲವೆ ಇಂತಿಷ್ಟು ಒ೦ದು ನಿಯತ ಅವಧಿಯವರೆಗೆ ನಡೆಯು 
ವುದಿಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆಯೆ ಇದೂ ಒಂದು ಪ್ರಕಾರ ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಕೀಲಿ ಯಾವುದು, 
ಅದನ್ನು ತಿರುಗಿಸುವವರು ಯಾರು-- ಎ೦ಂಒಟದು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅಧವಾ 
ಇದೊಂದು ಸ ಎಯಂಪರಿವರ್ತಿತ ( ೩೬೪೦೫೩೩೭1೦) ಯಂತ್ರ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಎಲೆಯ ಮೇಲಿದ್ದಷ್ಟು ಕಾಲದ ನಿಯಂತ್ರಣ ತಾಯಿ-ಹುಳುವಿನ ಮೇಲಿಲ್ಲ, 
ತಾಯಿ-ಹುಳುವಿನ ಮೇಲಿದ್ದಷ್ಟು ಪ್ರಾಣಿಯ ಮೇಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ 3 
ಅಧವಾ ಕಾಲವು ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಇವುಗಳ ಮೇಲೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣ 


೮೩೬ ಅರ್ಜ ನವಿಷಾಹಶಯೋಗ 


ಗಳಲ್ಲಿ ತೋರಿಸುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಹೇಗೆ ಹೇಳಿದರೂ ಮಾತು ಒಂದೇ. 
ಆ ವಿಷಯವಾಗಿ ವಾವು ಕೇಳಬೇಕಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೂ ಒಂದೇ , ಅದೆಂದರೆ ಈ 
ಪದಾರ್ಥಗಳ ಮೇಲಾಗುವ ಶಕಾಲಪರಿಣಾಮದ ವ್ಲತ್ನಾಸಕ್ಕೆ ಶಈಾರಣವೇನು ? 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಕೇಳುವುದೊಂದೇ ತಡ, ಉತ್ಕರದ ವತಾರ್ಗವೂ ಸೂಚಿತವಾಗುವಂತಿದೆ. 
ಹ ಪದಾರ್ಧಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಒ೦ದು ತರದ ವ್ಯತ್ಥಾಸವಿಲ್ಲವೆ ? ಎಲೆಗೆ ನಾವು ಜಡ 
ಪದಾರ್ಥ ಎನ್ನುವೆವು, ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಚೈತನ್ಯ್ಯಾತ್ಮಕ ಎನ್ನು ವೆವು, ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ಚೈತನ್ಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ * ಎರಡೂ ಇವೆ ಎನ್ನು ಹೆವು. ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ 

ಕಾಲಪರಿಣಾಮದಲ್ಲೂ "ವ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗುತ್ತಿ, ರಬಹಂದೆ ? ಒ೦ದು ವೇಳೆ ವಸ್ತು 
ಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಿದ್ದ ರೆ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಬೆಳೆದಂತೆ ಕಾಲಶಕ್ಕಿ ಯನ್ನು ಪ್ರಾಣಿಯು ಮೀರಬಒಲ್ಲದು 
ಹ ಜ್‌ ನ ಇಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಬುದ್ದಿ ಇದ್ದು ದರಿಂದಲೆ ಮಾನವನು 
ಹಿಂದ)-- ಇಂದು-ವ.ಎ೦ದುಗಳನ್ನು ಹೆೊ೦ದಿಸಿ ಡು ಶಕ್ಕರಿ ದ್ದ್ದಾ . 
ಚಳಿಗಾಲದಲ್ಲಿ ಎಲೆ ಉದುರುತ್ತಿ ದ ರೂ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಆದರ ಅರಿವಿಲ್ಲ ? ಆದರೆ ಪಶುಪಕ್ಷಿ 
ಗಳು ಯತುಮಾನ ಬದಲಾಯಿಸಿದಂತೆ ಚನುಕೂಲ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗೆ ಳಾಂತರಿಸಒಲ್ಲವು ಹ 
ಮಾನವನು ಅದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ವಂಂದೆ ಹೋಗಿ ಸ ಸ್ಹ ಎಳವನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸದೆ, 
ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ: ಬದಲಾಯಿಸುವ ಯತಮಾನದ ಪ ಪ ಪರಿಣಾಮತ್ಳು ವ ವ್ರಶೀ ಕಾರೋಪಾಯ 
ಗಳನ್ನು ಉಂಟ. ಮಾಡಿಕೊಳು ಶವನು. ಎಲೆಗೆ «ಇ೦ದು' ಎಂಒಂದರ ಜಾ ಸ್ವನವಾದರೂ 
ಟಟುವಕೊ ಇಲ್ಲವೊ |! ಪ್ರಾಣಿಗೆ ನರಾತ್ರ್ರ ಹಿಂದು-ಇಂದು ಎಂಬ ಎರಡೂ ಕಾಲಾ 
ವಸ್ಕೆಗಳ ಜ್ಞಾ _ನವಿರುವುದು ; ಆದರೆ ಇದಾದರೂ ಹಸಿವೆ-ಹೆದರಿಕೆ ಮುಂತಾದ ನೆ ನ್ಳೈೆಸ 
ರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ ಗಳ ಸಂಒಂಧದಕಲ್ಲಿಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ (ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಂದರೂ ನಡೆಯು 
ವದು) ತಾಃ ಒರುವುದು, ಏನಿದ್ದರೂ ತ್ತ ೦ದು' (ಅನನಗತ) ಎಂಬ ಕಾಲಾವಸೆ ಯ 
ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರ ವ್ರಾಣಿಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ ಮನುಷ್ಯನ 
ಮಾತು ಬೇರೆ, ತನಗಿದ್ದ ಬುದ್ಧಿ ಶತಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಅವನಾಗತ ಕಾಲಾವಸೆ ೫ಯನ್ನೂ ಕಲ್ಪಿಸ ಹ 
ಒಲ್ಲನಲ್ಲದೆ ವ.ೂರೂ ಕಾಲಾವಸೆ ಸ್ಟೆಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿ, ಹೊಂದಿಸ್ಮಿ ಹೋಲಿ 
ನೋಡಬಒಲ್ಲನು. ಸುಪ್ರಸಿದ್ಧ ದೃಷ್ಟಾಂತ ಒಂದಿದೆ. ಗಡಿಯಾರದಲ್ಲಿ ಹತ 
ಗಂಟಿ ಜಾರಿಸುವಾಗ ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಹೆತ್ತು, ಸಲ ಬಾರಿಸಿದ್ದು ಕೇಳಿಸಿದರೂ ಎಲ್ಲ ಸೇರಿಸಿ 
( ಕುಶ್ಪು, ' ಎಂಬ ಸ೦ಬಂಧದ ಅರಿವು ವಜಾನವನಂತೆ ರಾಗ್‌ ವ್ರದಿಲ್ಲ. ಹಿಂಗೆ 
ಅನೇಕ ದೃ ಷಾ ೦ಶಗಳಿಂದ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ ಮಾನವನು ಒ.ದ್ದಿ ಇಲ್ಲದ ಜೀವಿಗಳಿ 
ಗಿ೦ಕ ( ಆ ಸತುತ) ಜಡವದಾರ್ಥಗಳಿಗಿಂತ ) ಕಾಲಪ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ವಶಪಡಿಸಿಕೊ೦ಂಡಿದ್ದಾನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು 


ಬ್‌ 


"; 





* ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಒಂದಕ್ಕೊ ೦ದು ಹೊಂದಿಸುವ ಶಕ್ತಿಗೆ « ಬುದ್ದಿ 3 ಎಂದಿದ್ದವೆ 
ನಾವು ಇಂತಹ ಬುದ್ಧಿ ಇದ್ದ ಲ್ಡಿ ಸ್ಮ ಶಕ್ತಿ ಯಲ್ಲದೆ ಕಲ್ಪ ನಾಶಕ್ತಿ ಯೂ ಇರಲೇಜೀಕಾಗುವುದು, 


ಮಾನವನ ಮುರ್ಯ್ಯಾದೆ ಆ೭ 


ಮೇಲಿನ ಮಾತನ್ನು -ಸ್ವೂಲದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಸೂಕ್ಶ್ಮ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೂ ಕೂಡ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಗಮಸರಿನಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಈ೦ಡು 
ಒರಒಹುಂದಾಗಿದೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ಮೊದಲು « ಕೊಲ್ಲುವುದು ' 
ಎ೦ಬ ಅರ್ಜುನ ನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಎಲೆಯರಾಗಲ್ಲಿ 
ತಾಖಮಿ-ಹ.ಳುವಾಗಲಿ, ಮನುಷ್ಯನಾಗಲಿ-- ಪ ಮೂರಕ್ಕೂ ಜಡ ವಐಂದರೆ 
ಭೌತಿಕ ಬಾಗವು ಸಾಧಾರಣವಿದೆ ; ಮನುಷ್ಯನ ದೇಹವನ್ನ ಷ್ಟೆ ನೋಡಿದರೆ ಅದು 
ಭೌತಿಕ ( 78೩೬671೩) ವಾದದ್ದು [ಅದಕಾಗಿ ಅದು ಎಲ್ಲ ಭೌತಿಕವಸ್ತ್ಮುಗಳಂತೆ 
ದೇಶಮರ್ಯಾದಿತ (೦೦೦೬೧71೫ 5ಐ೩೦6) ವೂ ಆಗಿದೆ.] ಎಲೆಗೆ ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ 
ನಾತವಿದೆಯೊ ಭೌತಿಕ ದೇಹಕ್ಕೂ ಆದೇ ರೀತಿಯಿ೦ದ ನಾಶವಿದೆ. ಆದರೆ ಎಲೆ 
ಸತ್ತರೆ ಬಡವನು ಸತ್ತಂತೆ, ನೀೀಶೇಷವಾಗಿ ಸಾಯುವುದು, ವತಾನವದೇಹ ಸತ್ತರೆ 
ವತಾತ್ರ ಸಿರಿವಂತ ಸತ್ತಂತೆ, ಸಾಲವಾಗಲಿ ಸಾಹುಕಾರಿಕೆಯಾಗಲಿ ಉಳಿಯುವುದು. 
ಆ ಉಳಿಯುವ ಭಾಗ ಬ.ದ್ದಿತಕ್ತಿಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದು- ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಹೀಗೆ ಕಾಲ 
ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ವೀರುವುದೆಂದೆ ವಿಚಾರಗಳು ಜನಾಂಗದಿಂದ ಜನಾ೦ಗಕ್ಟೆ 
ಉಳಿದು ಬೆಳೆಯುವುವು. ದೇಹವು ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಆಳಿಯಲೇಬೇಕು, ಒುದ್ದಿಶಕ್ತಿ 
ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯಬಹುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಕೆೊಲ್ಲುವುದೆ೦ದರೇನು--ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆ. ದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿ ಇವೆರಡೂ ಮಾನವನ ಆವಶ್ಯಕ ಘಟಕಗಳಿಂದು 
ಒಪಿ ಕೊ೦ಡಕೆ " ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದಳ್ಳೆ ಅರ್ಧವೇ ಇಲ್ಲ! ಯತಶಾಕೆಂದರೆ 
ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒ೦ದು (ಎಂದರೆ ಬ. ದ್ವಿಶಕ್ಕಿ) ಕಾಲಕ್ಕೂ ಕೂಡ ಅಜೀಯವೆಂದೇ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ದೇಹಬುದ್ಧಿಗಳ ಸಂಯೋಗವನ್ನು ನಾಶವತಾಡುವುದೆ ಕೊಲ್ಲುವುದು ಎನು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 


ವಾಸಾಂಸಿ ಜೀರ್ಣಾನಿ ಯಥಾ ವಿಹಾಂರು 
ನವಾನಿ ಗೃಹ್ಣಾತಿ ನರೋಂಪರಾಣಿ | 
ತಥಾ ಶರೀರಾಣಿ ವಿಹಾಯ ಜೀರ್ಣಾ.. 
ನ್ಯನ್ಯಾನಿ ಸಂಯಾತಿ ನವಾನಿ ದೇಶೀ ॥| (೨:೨೨) 


: ಹಳೆದಾದ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಬಿಸುಬೆ ಹೊಸ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ಧರಿಸು 
ವಂತೆ ಜೀರ್ಣವಾದ ದೇಹಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ಬೇರೆ (ಹೊಸ) ಜೀವ 
ಗಳನ್ನು ದೇಹಿ ( ಇದಕ್ಕೆ ನಾವು ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿ ಎ೦ದಿದ್ದೇವೆ)ಯು ಧರಿಸುವನು. ' 
ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ದೇಹಿಯ ( ಅಧವಾ ಒುದ್ಧಿಶಕ್ಕಿಯ) ಈ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಅಪಹರಿಸುವುದು ಶಳ್ಯವಿಲ್ಲವೊ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ "ಈೊಲ್ಲುವುದು, ಸಾಯುವುದು ' 
ಮು೦ತಾದ ಪದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಧವೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಒರಿಯ ದೇಹ 
ವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಿದರೆ ಕೊಂದಂತೆಯೆ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ್ಬವೆ-ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ 


೮ಆ ಅರರ್ಜನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಕೇಳಬಹುದು. ಅದಕ್ಕೂ ನಕಾರಾತ್ಮಕವಾದ ಉತ್ತರವೆ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ದೇಹವು 
ನಶ ಸೈರವಾದುದು, ಕಾಲವಕಾನದಲ್ಲಿ ಅಳಿಯಲೇಬೇಕಾದುದು, ಅದನ್ನು ಉಳಿಸಿದರೂ 
ಶಾಶ್ತತವಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಅಳಿಸಿದರೆ * ಕೊಲ್ಲುವುದು » 
ಎ೦ಬ ಘೋರಕೃತ್ಯವನ್ನು ವಕಾಡಿದಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲ--ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿ. 
ಪಾದಿಸಿದೆ. 
ಜಾತಸ್ಯ ಒ ಧ್ರುಪೋ ಮೃತ್ಯುಧ್ರ್ರುವಂ ಜನ್ಮ ಮೃತಸ್ಯ ಚ 
ತಸ್ಮಾದಪರಿಹಾರ್ಯೇರ್ಧೇ ನ ತ್ವಂ ಶೋಚಿಶುಮರ್ಹನಿ || (೨.೨೭) 
" ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಸಾಯಲೇಬೇಕು, ಸತ್ತಮೇಲೆ ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟಿಲೇಬೇಕಾಗು 
ವುದು, ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ವಿೀರಿದ ಮಾತಿದು ; ಇದಕಾಗಿ ನೀನು ವ್ಯಥಪಡ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ' 
ದೇಹವೆ ಅಳಿದ ಮೇಲೆ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಗೆ ಆಧಾರವೆಲ್ಲಿದೆ? ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಮತೊ ೦ದು ದೇಹ ದೊರಕಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗಾದರೂ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿ 
ನಿರಾಧಾರವಾದ೦ ತಾಯಿತ, ಅರ್ಧಾತ್‌ ನಿಷ್ಟಿಿಯವಾದಂತಾಯಿತು ; ಅದು 
ಮರಣಾವಸ್ಥೆಯೆ ಅಲ್ಲವೆ ಎಂದೂ ಸಂಶಯಬರಬಹುದು. ಆದರೆ ದೇಹ ಅಳಿದರೂ 
ಬುದ್ಧಿ ಉಳಿಯುವುದೆಎದು ಮೇಲೆಯೆ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಲಳ್ಸ್ಸ್ಛಕ್ಟ ತಂದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು. ಕೃಷ್ಣನೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಇನ್ನೂ ಆವೇಶಯುಕ್ಕವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ :- 
ಆಚ್ಛೇದ್ಯೋಯಮದಾಹ್ಯೋಂಯಮಣ್ಲೇದ್ಯೋ6ಶೋಷ್ಯ ಏನ ಚ 
ನಿತ್ಯಃ ಸರ್ವಗೆತೆಃ ಸ್ಥಾಣುರಚಲೋಂ$ಯಂ ಸನಾತನಃ ॥ (೨:೨೪) 
" (ಆಯುಧವು) ಕಡಿದೊಗೆಯಲಾರದು, ( ಬೆಂಕಿ) ಸುಷಲಾರದು, ( ನೀರು ) 
ಕೊಳೆಯಿ ಸಲಾರದು, ( ಗಾಳಿ) ಒಣಗಿಸಲಾರದು, ಇಷ್ಟೊಂದು ನಿತ್ಯ 
ಇಷ್ಕೊ ಘ೦ದು ಎಲ್ಲ ಡ್ರೈ ಇಷೊ ಸ೦ದು ಸ್ಕರ, ಇಷೊ ಶ೦ದು ಚಿರಂತನ ಆಗಿದಾನೆ 
ಈ ದೇಹಿ ( ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ | 
ಹೀಗೆ ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೂ ದೇಹವನ್ನಾ ಗಲಿ ಬುದ್ದಿಯನ್ನಾ 
ಗಲಿ, ದೇಹ-ಬುದ್ದಿಗಳ ಸಂಯೋಗವನ್ನಾ ಗಲಿ ನಾಶಗೊಳಿಸ. ವುದು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ಅಶಕ್ಕು, ಎಂದರೆ ಆ ಮಾತಿಗೆ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲ; ದೇಹವೊಂದನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕಾಲವು 
ನಾಶಗೊಳಿಸಬಹುದು. ಆದರ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕಾಲವೂ ಹೂಡ ವಾಶ 
ಗೊಳಿಸಲಾರದು. 
ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಚೆಯಿಂದ ಸ*ೆಲವರಾದರೂ ವಾಜಕರು ದಿನ್ಭ ಎಮೆಗೊಂಡಿ 
ದ್ದರೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ಅದಕಾಗಿ ನಾವು ಕ್ಲಮೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬೇಡುವೆವು. 
: ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಮೀವರಾಂಸೆ ನಜೆಯಿಸಿ ಅದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥನೇ ಇನ. 


ಮಾನವನೆ ವಂರ್ಯ್ಯಾದೆ ೮೯ 


ಎ೦ಬ ಸಿದ್ದಾ೦ತಕ್ಕೆ ತಲ್ಲಪಿದ್ದೇವೆ ; ಈ ನಡುವೆ « ಕಾಲನಾದ ನಾನೇ ಅವರನ್ನು 
ಕೆೊಂದಿದ್ದೇನೆ, ನೀನು ನಿವಿಂತ್ತ ಮಾತ್ರನಾಗು ' ಎ೦ಬುದನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
* ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂ ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಧವೇ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಉದಾಹರಿಸಿದ ಶ್ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಮಹತ್ತ ,ವೆಲ್ಲಿಂದ ಒಂದೀತು ? ಇದೆಲ್ಲಿಯೋ ನಮ್ಮ ತರ್ಕವೇ ತಪ್ಪಿದೆ,"ಸಂಜೆಯ 
ವರೆಗೆ ಸುತ್ತಾಡಿದ ಮೋಲೆ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿದೆ ಎಂಒ ಜ್ಹಾನದಂತೆ ನಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಾಯಿತೆ--ಎಂದು ವಾಚಕರು ದಿಗ್ಟ್ಚ್ವಾ೦ಂತರಾಗಒಹಂುದಾಗಿದೆ. 
೬ 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಜಾರಗೊಂದಲವು ಅರ್ಜುನನಿಗಾಗಿ ಸಿದ್ಧವಡಿಸಿದ್ದು 
ಎಂದು ಮೊದಲು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಮದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ತಾನೇನೊ ಮಹತ್ವ್ವದ, ಉದಾತ್ತ 
ತತ್ತ್ವ_ಗರ್ಭಿತ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿರುವನೆಂಬ ಗ್ರೆಹಿಕೆ ಅರ್ಜುನನಿಗಿದೆಯಷ್ಟೆ ; ಆ 
ಹೆಮ್ಮುಯ ಭಾರವನ್ನು ಇಳಿಸಲು ಅವನು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಧ 
ವಿಲ್ಲೆ೦ದೂ, ತಿಳಿಯದೆ ಅವನು ಆ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಗಳುಹುತ್ತಿರುವನೆಂದೂ ಕೃಷ್ಣನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ; ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಕೃಷ್ಣನು ತತ್‌ಕ್ಟ್ಟಣ ಕೊಟ್ಟಿ ಉತ್ಕರದೊಳಗಿನ ಕೆಲವು ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ 
ಈ ವತಾತಿನ ಮರ್ಮ ಹೊಳೆಯುವುದು. 

ಅಶೋಚ್ಯಾನನ್ವಶೋಚಸ್ತೈೈಂ ಪ್ರಜ್ಞಾವಾದಾಂಶ್ಚ ಭಾಷಸೇ 

ಗತಾಸೂನಗತಾಸೂಂಶ್ಚ ನಾನುಶೋಚಂ೦ತಿ ಪಂಡಿತಾಃ ॥ 

ನ ತ್ರೇವಾಹಂ ಜಾತಂ ನಾಸ೦ಂ ನ ತ್ವಂ ನೇವೆೇ ಜನಾಧಿಷಾಃ 

ನ ಚ್ಶೆವ ನ ಭವಿಷ್ಯಾಮಃ ಸರ್ವೇ ವಯಮಂತಃ ಪರಂ || (೨.೧೧ ೧೨) 

ನಾಸತೋ ನಿದ್ಯತೇ ಭಾವೋ ನಾಭಾವೋ ವಿದೃತೇ ಸತಃ | (೨: ೧೬) 

ತಸ್ಮಾದಹರಿಹಾರ್ಯೇರ್ಥೇ ನ ತ್ವಂ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ 1 (೨:೨೭) 

ತಸ್ಮಾತ್ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ನ ಶ್ನಂ೦ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ || (೨ ೩೦) 


"ದುಃಖಿಸಬಾರದಾದ ವಿಷಯಗಳಿಗಾಗಿ ದುಃಖಿಸುವೆ, ಮೇಲೆ ದೊಡ್ಡ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ಹೇಳುವೆ! ಬೇಕಾದ್ದು ಸಾಯಲಿ, ಬೇಕಾದ್ದು ಉಳಿಯಲಿ, ಪಂಡಿತರು 
ಅದಕಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ನಾನಾಗಲಿ, ನೀನಾಗಲಿ, ಈ ರಾಜರಾಗಲಿ ಹಿಂದೆ 
ಎ೦ದೂ ಇದ್ದಿಲ್ಲ್ಬವೆಂದಬ್ಬ, ಮುಂದೆ ಎಂದೂ ಮುತ್ತೆ ಹಟಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ.. 
ಇಲ್ಲದ್ದು ಇರಲಾರದು, ಇದ್ದದ್ದು ಅಳಿಯೆಲಾರದು . .ಮೀರಿದ ವಿಷಯಕ್ಕಾಗಿ 
ಚಿಂತೆ ಯಾಕೆ ?..ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ ನೀನು 
ಚಿಂತಿಸಬೇಡ. 
ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳ ಧನಿ ಏನು? ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವ ಪ ಶತ್ತೆಯೆ 
ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ-ಎಂದಲ್ಲವೆ ? ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಾವುದು ? " ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ 
ಲಿತ೨ ೪೫೬೧೦ 


೪೦ ಅಜರ್ನನವಿಷಾದೆಯೋಗೆ 


ವಿಚಾರ... ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲವೇಕೆ? ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಕಾಣಿಸಿದ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. "ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ ವಿಚಾರವೆ ಅಸಂಗತವಾದ ಮೇಲೆ ಮಾನವ- 
ನೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆಗಾಗಲಿ ವಭೆ ಗಾಗಲಿ ಅಪರಾಧದ ಸ್ನರೂಪವನ್ನು ಶಲ್ಪಿಸುವು 
ದೇಕೆ? ಆ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ತಪ್ಪೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ? ಬೇಕಾದವರು ಬೇಕಾದವರನ್ನು 
ಬೇಕಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿ೦ಸಿಸಬಹ.ದೆ, ಕೊಲ್ಬಬಹುದೆ ? ಹಾಗಾದರೆ ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ನ್ಯಾಯ, ಸ್ಥಿರತೆ, ಪ್ರಗೆತಿ ಎಂಬ ಮಾತುಗಳು ಅನ್ವಯಿ ಸುವ್ರದಾದರೂ ಹೇಗೆ? 
೨೧೦ ಇಗತಿ,೧೫ ೨.೧೬ 

ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಪ೦ಡಿತನಾದವನಿಗೆ, ಧೀರನಾದವನಿಗೆ, ತತ್ಮ ಎದರ್ಶಿ 
ಯಾದವನಿಗೆ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳ ವುಹತ್ತ್ವವು ಎಳ್ಳೆಷ್ಟಾದರೂ ಇಲ್ಲ. ಹಿಂಸೆ” 
ವಧ-ನ್ಯಾಯ-ಪ್ರಗತಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳು ಕಲ್ಪನೆಯ ಕೂಸುಗಳು. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ವಸ್ತುಗಳು ಇ.ವೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ ಹೇಳಲಾಗದು. ಆದರೆ ಮನು 
ಷ್ಠನು ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ, ತನ್ನ ಅನುಕೂಲತೆಗಾಗಿ ಹಾಕಿಕೊಂಡ ಇಲವು 
ನಿಬಂಧನೆಗಳಿವು, ಮತಾನವ-ಮಾನವರಲ್ಲಿ, ಕಾಲ-ಕಾಲಸ್ಸೆ, ದೇಶ-ದೇಶಕ್ಕೆ ದ 
ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಧ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. ಹಿಂಸೆಯು ಕ್ರೂರ ಪಾಪವಾಗಿದ್ದರೆ, ಪಾಪಾತ್ಮರು 
ಫ್ರಾನ್ಸದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸಿ ಇತಿಹಾಸಪುರುಷರೆನಿಸಿ ಜಗತ್ತಿಗೆ " ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ- 
ಸರಿಸಮಾನತೆ-ವಿಶ್ವಬಾಂಧ-ವ್ಯ'ಗಳ ಸಂದೇಶವನ್ನು ಬೀರಿದರೆನಬೇಕಾಗುವುದು , 
ನ್ಯಾಯವು ಮಾನವನಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ, ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಒಲಾಡ್ಲ್ಯರಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವ 
ನೆವದಿಂದ ಸಾಮಾ)ಜ್ಯಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಲಾಲಸೆ ( 777೧61೩115೫ ) 
ವರಾನವನ ಹಿತಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕ ಎನಬೇಕಾಗುವುದು ; ತಂತಮ್ಮ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿಯೆ 
ಸತ್ಯವಿದೆ ಎ೦ದು ರಣ್ಕೆದ ಕಾಲಿವಗಳನ್ನು ಹರಿಸಿದವರ ದೃಷ್ಟ್ವಾ೦ತಗಳಿಂದ ಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿ ಮನೆಗೊಂದು ಸತ್ಯವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆ 
ಗಳಿಗೆ ಸರಿಯಾದ, ಶಾಶ್ವತವಾದ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲೆ೦ಂದೂ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಇವುಗಳಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲೆಂದೂ ನಿಃಕಂದೇಹವಾಗಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಬಹದಾಗಿದೆ. 
ಹಾಗಾದರೆ ಈ ಇೆಲವು ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಬಹುಕಾಲದವರೆಗೆ ಮಾನವಸಂಸ್ಥ್ಯ ತಿಗೆ 
ಆವಶ್ಯಕ ಎನಿಸಿದ ಸೋಜಿಗದ ರಹಸ್ಯವೇನು? 

ವಿಶ್ವ ಪ್ರಾಣಿಗೆಳಿಂದ ವೂಾನವನಿಗಿದ್ದ ಮೈತಿಷ್ಟ್ಯ್ಯವೆ ಈ ಸೋಜಿಗದ ರಹಸ್ಯ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆ ವೈತಿಷ್ಟ್ಯ್ಯವೆ೦ದರೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ " ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ'. 
ವಮೋಲಿನ ಚರ್ಜೆಯ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಈ ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎಂದಿಷ್ಟೈ ಹೇಳಿದೆವು. ಅದರ ಸ್ತರೂಪ- 
ರಚನೆ-ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳನ್ನು ತಿಳುಹಿಸಲಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿದವರಂತೆ ನಮ್ಮ 
ಸ್ಕಿತಿಯಾಯಿತು, ಆದರೆ ಈ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿ ' ಎಂದರೇನೆಂಬುದನ್ನು ಒಮವೆನ್ಮಿ 
“ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡೆವೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಮತಿಭ್ರಾಂತಿಯು ದೂರಾಗುವುದು 
ಖಂಡಿತ, ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನೆ ಮೊದಲು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯೧ 


ವಿಕ್ವಪ ಪಾ)ಣಿಗಳಿಂದ ಆ ಚ್‌ ಅತ್ಯ೦ತ ಮ ಹತ್ತ್ರದ್ದಾದ ವೈತಿಷ್ಟ್ಟ್ಯ 
ಯತಾವ್ರದು ? " ನಾನು ' ಎಂಒಂದರ ಅರಿವು. ಜೀವಲ " ನಾನು” ಎಂಬ ಕಲ್ಪ ನೆ 
ಯಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, "ನಾನಂ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವು. ಹೆದರಿದ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಇವೆ 
ಪಶುಗಳ ಸಮೂಹದಕ್ಲಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪಕ್ಸಿಯಾಗಲಿ ಸತು (0 ಸದ್ದು 
ಇಂಳಿದೊಡನೆಯೆ ಓಡುವ್ರದು. ಆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪಕ್ಷಿ ಗಾಗಲಿ ಪತುವಿಗಾಗಲಿ 
"ನಾನು ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ಇರುವುದು, ಆದರೆ ಬಾಲಕರ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಕನು 
ಒಬ್ಬ ಬಾಲಕನನ್ನು ಹೊಡೆದರೆ ವಿ.ಕ ಸಿವರೆಲ್ಲರೂ ಓಡಿಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆ ₹? 
ಈ ಬಾಲಕರಿಗೆ " ನಾನು' ಎ೦ಬ ಕಲ್ಲ ಆಯಷ್ಟೈ ಆಲ್ಲದೆ, " ನಾನು ಯಾರು? ನಾನು 
ಇಂತಹನು' ಎಂದು ಮು೦ತಣಗಿ ಆ ಕ್‌ ಅರಿವೂ ಇರುವುದು. "ನನ್ನ ಲೆಕ್ವು 
ತಪ್ಪಿಲ್ಲ, ಆದಕಾಗಿ ನನ್ನನ್ನು ಹೊಡೆಯ ಎವ್ರದಿಲ್ಲ' * ನನ್ನ ತಂದೆ ಅಧಿಕಾರಿ, ಅದಕಾಗಿ 
ನನ್ನನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ' ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಿಗೆ ಚ ್ಸ ತನ್ನ್ಪ ಸ್ಥ ಸ್ವರೂಪದ ಅರಿವು 
ಇರುವುದು. ಈ ಶಕ್ತಿ ವಾನವನ ವೈ 3ನ ಸ್ರ? ತೆ ಶ್‌ ಗಡು ನಾವು " ಬುದ್ದಿ 
ಶಕ್ತಿ ' ಎಂದಿದ್ದೇವೆ. 


ಒಂದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ ಈ ಸ್ತ ವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಅನೇಕ ,ಸ೦ಗತಿಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ್ರದೆ ಈ ತ್ತ ಮುಖ್ಯ ಕಾರ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಕ ಲೆಕ್ಕ ತಪ್ಪಿ ದರೆ. ಹೊಡೆಯ. ವುದು, ತನ್ನ ಲೆಕ್ಸು ಸರಿಯಾಗಿರುವುದು, ಅದಕಾಗಿ 
ತನಗೆ ಆ ಸುಔಂಜು ಯಾಕೆಂದರೆ ಇ ಲೆಕ್ಕವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿದ ಇನ್ನೊ- 
ಬ್ಬನನ್ನು ಹೊಡೆಯದೆ ಇದ್ದುದು ' ಮು೦ತಾಗಿ ಮುಂತಾಗಿ ಅನೇಕ ಸಂಗೆತಿಗಳು 
ಒ೦ದೆಡೆ ಸೇರಿ ನಾವು ಯಾವ್ರದಕ್ಕೆ ಬ ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ಕಿ ಎಂದಿರುವೆವೊ ಆ ಮೆಟ್ಟೈ ಅಗೆ 
ಬಂದು ಮುಟ್ಟಿ ವೆ. ಈ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಲ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಜರುಗಿರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, 
ಹಾಗೆ ಜರುಗುವ ವಾಡಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ ಆದ ರಿ೦ದ, ಬೇರೆ ರೆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಡೆದ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯ.. ಹೊಂದಿಸುವುದು ಎನಒಹುದಷ್ಟೆ ? ಬ್ಲೌಕಿ ಬೇರೆ 
ಕಾಲಸ್ವ ನಜೆದ ಸರಗಳಿಗಳನ ವ ಹೊಂದಿಸಬೇಕಾದರೆ ಜರುಗಿಹೆ ಜೊ. ಸಂಗತಿಗಳು 
ಮರಳಿ ಗೋಚರವಾಗಬೇಕು, ಆಜಾ ಸ್ಮ್ಛೃತಿಶಕ್ಕಿ ಇರಬೇಕು ಎಂದಂತಾಯಿತು. 
ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿ ಎಂಬುದು ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಗೆ ಹೀಗೆ ತಳಹದಿಯಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಸ್ಮ್ಮೃತಿತಶಕ್ಕಿ 
ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ-ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲದ ಸ ಸ೦ಗೆತಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ-- 
ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಗೆ ಅವಕಾಶವೆ ಇಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ "ಸ್ಮ ತಿದ ೦ಶಾದ್‌ 
ಬುದ್ಧಿನಾಶಃ, ಸ್ಮೃತಿ ಕಳೆದರೆ ಬುದ್ಧಿಯೆ ಅಳಿಯುವುದು' (೨೬೩) ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಗೆ ತಳಹದಿಯಾದದ್ದು ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕಿ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ, ವಿಂಗಡವಾಗಿ ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯದಲ್ಲಡತಕ್ಕದ್ದು. ಸ್ಮೃತಿ ಬೇರೆ, ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕಿ ಬೇರೆ; 
ಮತ್ತು ನಾವು ಮಾನವನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು ಸ್ಮೃೃತಿಶೆಕ್ತ್ರಿಯ ಮಾತು, 


೯.೨ ಅರ್ಜ ನವಿಷಾಹಯೋಗ 


ಸ್ಮ್ಯೃತಿಯದಲ್ಲ ಇಲ್ಲವಾದರೆ ವಿಶ್ವ ಅನೇಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಸ್ಮೃತಿ ಎಂಬುದಿದ್ದುದ 
ರಿ೦ದ ಅವ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಇರಲೇಬೇಕೆಂದು ವಿಚಾರಗೊಂದಲವಾಗಬಹುದು, 
ಉದಾಹರಣಾರ್ಧವಾಗಿ, ಒಂದು ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ನವನ್ಮು ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಬಂದ ಒಂದು 
ನಾಯಿಗೆ ಅನ್ನವನ್ನು ಕೊಟ್ಟೆವೆಂದು. ತಿಳಿಯುವಾ ಮರುದಿವಸ ಮಧ್ಯಾಹ್ನ 
ಅದೇ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಆ ನಾಯಿ ಮತ್ತೆ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಒರುವ ಸಂಭವ ಹೆಚ್ಚು, 
ಕ್ರಮೇಣ, ಪ್ರತಿದಿವಸ ಮಧ್ಯಾಹ್ಯ ಹಸಿವೆಯಾದಾಗ ಆ ನಾಯಿ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ 
ಬರುವುದು. ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತದಿ೦ದ ನಾಯಿಗೂ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕೆ ಇದೆ. ಎಂದು ಯಾರಿ 
ಗಾದರೂ ಭಾಸವಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ ನಾಯಿಯ ಈ ಸ್ಮೃತಿಯು ಶಕ್ಕ್ತಿಯಲ್ಲ 
( ಅದಕಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸ. ವುದಿಲ್ಲ) ಆದರೆ ಸಂಸ್ಕಾರ ( ಹುಟ್ಟುಗುಣ) 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರದ ಮುಂಜೆಯೆ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗುವುದು ಎಂಬುದು ತುಸು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಹೊಳೆಯುವುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಹಸಿವೆಯಾದಾಗ 
ಮತ್ತು ಹಸಿವೆ ಎನಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರವೆ ನಾಯಿ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಬರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಬೀರೆ ಕಾಲಸ್ಥೆ ನಮ್ಮ ಮನೆಯ ಭಾವವು (೩೫೦೯೦55108) ಅದರಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟ ಸವಾಗಿರು 
ವುದಿಲ್ಲ ಹಸಿವೆಯ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಕೂಡ ನಿನ್ಸಿನ-ಇಂ೦ದಿನಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದಿಲ್ಲ, 
ರೂಢಿಯ ಜಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ತಾನಾಗಿಯೆ-ಎಳೆಯಲ್ಪ ಟ್ಟಿ ೦ತೆ-ಬರು 
ವ್ರದು. ಮಾನವನ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ತಿ ಬೇರೆ. ಸದಾಕಾಲವೂ ಅದೂ ಮಾನವನಲ್ಲಿಯೆ 
ಉಳಿಯುವುದು. ಮಿಕ್ಚು ಪ್ರಾಣಿಗಳಂತೆ ವರಾನವನಿಗೆ ಕೂಡ ನಿಸರ್ಗವೃತ್ತಿಯು 
ಸ್ಮೃತಿಗೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗುವುದೇನೊ ನಿಜ. ಆದರೆ ಇದರ ಹೊರತಾಗಿ, ಹೊರಗಿನಿ೦ದೆ 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಪ್ರೋರಣೆ ಇಲ್ಲದಾಗ ಕೂಡ, ಮೂಲವಸ್ತುವಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸದಾಗೆ 
ಕೂಡ ಈ ಸ್ಮೃತಿಯು ಕ್ರಿಯಾಪ್ರೇರಕವಾಗುವುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅದನ್ನು ಸ್ಮೃೃತಿ- 
ಶಕ್ತಿ (ಶಕ್ತಿಯಂತೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ ಉಪಯೋಗಿಸು 
ಪಂತಹದು ) ಎಂದು ವಿಂಗಡಿಸಲಾಗಿದೆ. 

ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ತಳಹೆದಿಯಂತಿದ್ದ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕಿ ಇವುಗಳ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾಂರಿತು. ಇನ್ನು ಈ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಕಾರ್ಯರಂಗ 
ಯಾವುದು ಮತ್ತು ಎಂತಹದು ಎಂದು ನೋಡೋಣ. "ನಾನು ಎಂಬುದರ 
ಅರಿವು, ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿಯ ಬೆಂಬಲ--ಇವೆರಡನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟಿರೆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ 
ಕಾರ್ಯರ೦ಗದ ಕಲ್ಪನೆ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿಯ ಸಹಾಯದಿಂದ 
`ನಾನು” ಎಂಬುದರ ಅರಿವಿಗೆ ಜ್ಯಾನ ( 67೦60) ವನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದೆ 
ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಸಾಮಾನ್ಯ ಕಾರ್ಯರಂಗೆವಾಗಿದೆ,. ಸುಂದರ ಯುವತಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿ ಕಾಮುಕನಿಗೆ" ಈಕೆ ತನ್ನ ಪ್ರಿಯತಮೆಂಯಾಗಿದ್ದರೆ-' ಎಂದೆನಿಸುವುದರಲ್ಲೂ, 
ಶಿವಾಜಿಯಂತಹನಿಗೆ " ಈಕೆ ತನ್ನ ತಾಂಠಿಯಾಗಿದ್ದರೆ-' ಎಂದೆನಿಸುವುದರಲ್ಲೂ ಬುದ್ಧಿ 
ಶಕ್ತಿಯ ಕಾರ್ಯ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. ಇಬ್ಬರೂ ಒಂದು ಜ್ವಾನವನ್ನು "ನಾನು ' 
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ಎ೦ಬ ತ೦ತಮ್ಮು ಅರಿವಿಗೆ ಹೊಂದಿಸಿಕೊ೦ಡಿದ್ದಾರೆ. ಇಬ್ಬರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ವಿದೆ ಎಂದು ನಮಗೆ ಕಂಡುಬಂದರೆ ಅದು ಅವರವರ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕಿ ಗಳೆ ವ ಓಒತ್ಯಾಸಕ್ಳ್‌ 
ಸ೦ಒಂಧಿಸಿದೆ. ಕಾಮುಕನಿಗೆ ಕಾಮತೃಪ್ವಿಯ ಭಾವ, ಶಿವಾಜಿಗೆ ತಾಯ್ತನದ 
ಭಾವ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಬಿಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿದ್ದರಿಂದ ಹೊರಗೆ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗಿದೆ 
ಈಗ ನಮ್ಮ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಶತೊಡಳು ಉಪನಸಿ ತವಾದಂತಾ 
ಯಿತು. ವಿಚಾರಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಬ.ದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಕಾರಣವಲ್ಲ, ಎತೆಶಕ್ಕಿಗಳ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಾರಣ ಎಂದು ಶೇಳಿದರೆ ತಿಳಿಯದ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ತಿಳಿಸುವು 
ದಕ್ಕಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಾರದ ಇನ್ನೊ೦ದು ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತಲ್ಲದೆ, ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 
ಸಮಾಧಾನ ದೊರಕಿದವಂ೦ಂತಾಗಲಿಲ್ಲ. ಸ ತೆತ್ತ ಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿರಲು ಹಾ 
ವೇನು? ಶಿವಾಜಿಯು ಸತ್ತು ಚ ಕಾಮುುಕನು ಹಾಪಿ ಆಜ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಿದೆ. ಇವರ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕಿ “ಗಳಲ್ಲಿ ವೈತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆವು. ಈ ವೃತ್ಯಾ 
ಸದ ಕಾರಣವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಅದನ್ನು ಮುಂದೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದರೆ 
ಕಾಮುಕನೂ ಸತ್ತುರುಷನಾಗುವ ಸ೦ಭವವಿದೆಯಲ್ಲವೆ ? ಅದಕಾಗಿ ಈ ವ್ಯತ್ಯಾ 
ಸದ ಕಾರಣವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು ಎನಿಸುವುದು. ಆದರೆ ಈ ವ್ಯತ್ಥಾ 
ಸದ ಕಾರಣಗಳು ಮಾತ್ರ ಸಾವಕಾನ್ಯವಾಗಿ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತಿವೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಎರಡು ಗಿಳಿಮರಿಗಳನ್ನು ಒಂದು 
ಕಟಿಕನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ, ಒಂದು ಖಹ.ಹಿಯ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿಸಿದ ಕತೆಯನ್ನು 
ನಾವು ಕೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ,. ಆ ಕತೆಯಂತೆಯೆ ಇದೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಜನ್ಮ ಪರಿಸ್ದಿತಿ, 
ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳ ಸ ಭಾವ- -ಸ್ತಾ ನಗಳು, ರೂಢಿ-ಸ೦ಪ್ರದಾಯಗಳು, ಸಮಾಜದ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ -- --ಹಿೀಗೆ ಮಾನವನನ್ನು ವೀರಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳೆ ಅವನ ಸ್ಮ ಎತಿಶಕ್ತಿಗೆ 
ಕಟ್ಟು ಹಾಕುವುವು. ಅಹಿಂಸೆ, ಪಾತಿವ ತ್ಯ ದೇವದೌರ್ಬಲ್ಯ ಇವು ಹಿಂದು 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹಟ್ಟಿ ದವನ ಕಲ್ಪನೆಗಳಾಗಿದ್ದ ಕೆ ಹಿಂಸೆ-ವಿವಾಹವಿಜೆ ೀದ-ಮಾನವ 
ಹಸ ಪ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಸಮನಾಜದಲ್ಲಿ "ಖಾ ದವನ ಶ್ರ) ನೆಗಳಾಗಿರುತ್ತ ತ 
ಇಬ್ಬ ಚಟ್ಟತತಃ ಆವರವರನ ನ್ದ ವಿೀರಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳಿ ತ್ತ ಇ) ನೆಗಳನ್ನು ಕೊಡುವುವು, 
ತಮಗೆ ವೀಶಿದ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಈ ತಂತಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಗ್ರಾಹ್ಯ, ಪೂಜ್ಯ, 
ಸತ್ಯ, ನ್ಯಾಯ್ಯ ಎ೦ದು ಇಬ್ಬ ರಿಗೂ ಪ್ರತೀತಿ ಇರುವುದು. 
ಮೇಲೆ ಹೆ ಹೇಳಿದಷ್ಟೆ ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಇತಿಹಾಸವಾಗಿದ್ದರೆ ಮಾನವ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಬಡಟಾರಣಿಯಾಗ 8 ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಇರುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ.. ಎಲ್ಲರೂ 
ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎಂದಿನಿಂದ ನಡೆದು ಬಂದ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ದಾಸಕರೆ ಆಗಿರುತ್ತಿ, ದ್ದ ರು. 
ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿಯೆ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿದ್ದರೆ ಇದೇ ಅ ಸತ್ಯವಾಗುತ್ತಿದ್ದಿತು, ಆದರೆ 
ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ತಿಯು ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಒಂದು ಸಾಧನವೆಂದೂ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ತಿಯ ಸಹಾಯ 
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ದಿ೦ದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೂ ಭಾವಗಳನ್ನೂ " ನಾನು ಎಂಬ ಅರಿವಿಗೆ ಹೊಂದಿಸುವುದು 
ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ ಇೇಲಸವೆಂದೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯ್ಛಕ್ಕೆ 
ತಂದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯೆ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ; ಈ 
ಹೊಂದಿಕೆಗಾಗಿಯೆ ಮಾನವನ ವುಗತಿಯಾಗಲಿ, ಅಧೋಗತಿಯಾಗಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿ 
ಯಾಗಲಿ ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವ ಸಂಗತಿಯನ್ನಾ ಗಲಿ ಭಾವ 
ವನ್ನಾಗಲಿ " ನಾನು ಎಂಬ ಅರಿವಿಗೆ ಹೊ೦ದಿಸುವಾಗಲೇ ವಮಾಾನವಸಂಸ್ಥೃತಿ 
ಎ೦ದು ಹೆಸರುವೆತ್ತ ಶಲ್ಪನೆಗಳೆಲ್ಲ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂದಿವೆ. ಸುಖ-ದು॥ಖ- 
ನ್ಯಾಯ - ಅನ್ಯಾಯ- ಸತ್ಯ- ಅಸತ್ಯ- ಧರ್ಮ- ಅಧರ್ಮ-- ಪ್ರಗತಿ- ಅಧೋಗತಿ 
ಇ೦ತಹ ಅನೇಕ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ 
ಮಾನವನ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಆಧಾರಭೂತವಾದ " ಬೇಕು-ಬೇಡ'ಗಳೆ ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯ 
ಬಾಹ್ಯ, ಸಾಮಾನ್ಯ ಸ್ವರೂಪ, "ನಾನು ಎಂಬುದರ ಅರಿವಿಗೆ ಹೊಂದಿಕೆ 
ಯಾಗುವ ವಸ್ತು ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರ " ಬೇಕೆ೦'ಒ ಇಲ್ಲವೆ "ಬೇಡ ' ಎಂಬ ಸ್ವರೊಪ 
ವನ್ನೆ ತಾಳುವುದು. ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ತಿಗೆ "ಬೇಕು-ಬೇಡ ' ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ 
ಅಧಿಕಾರವಾಗಲಿ ಯೋಗ್ಯತೆಯಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ; ಆ ಯೋಗ್ಯತೆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಗೆ. 
"ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವೂ ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಗೆಯೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯೆ 
ವ್ಯಕ್ಕಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೆನಿಸುವುದು ; ಯಾಳೆಂದರೆ ತನ್ನ ದರ ಅರಿವು, ಅನ್ಯರೊಡನೆ 
ಸಂಬಂಧ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿಯೆ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತ ಇನ್ನೊ ೦ದರಿಂದ ವಿಂಗಡಿಸಲ್ಪಡುವು? 
ದಿಲ್ಲವೆ? ಈ ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಗಾಗುವ "ನಾನು ' ಎಂಬದರ ಅರಿವು ಎಂತಹದು 
ನಾನು--ಅನ್ಯಸ೦ಬಂಧ ಎವ್ಯಕ್ಕಿತ್ತ ಎ೦ದು ಹೇಳುವಾಗ ಮೊದಲಿನ (ಎಂದರೆ "ನಾನು' 
ಎಂಬ ) ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ವಎರಡನೆಯದರ ಸ್ವರೂಪ ಸಿದ್ಧವಾಗು ವುದು ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗಾದ ವಿಚಾರಗೊಂದಲವನ್ನು ವಿವರಿಸುವಾಗ ಮೇಲೆಯೆ 
ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ನಾನು ಎಂದರೆ ಮೂರು ಮೊಳ ದೇಹಮಾತ್ರವೊ? ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಒಂದು ಬಲವಾದ ಇಚ್ಚಿಯಾಗ. ವುದು. ಅದನಮ್ಟು ಈಡೇರಿಸುವು 
ದರಲ್ಲಿ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಲಿ, ಅಪರಾಧವಾಗಲಿ, ಪಾಪವಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ 
"ಇದು ನನ್ನ ಕುಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕುದಲ್ಲ ' ಎಂದು ಅವನು ಅದನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವನು. 
ಆಗ « ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವೆ ಬೇರೆಯಾಯಿತು. ಇ೦ತಹ ಅನೇಕ ಉದಾ 
ಹರಣೆಗಳಿಂದ ಮಾನವನು «ನಾನು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಹೇಗೆ ಕುಲ-ಶೀಲ-ಜಾತಿ-ಧರ್ಮ- 
ದೇಶ ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟ ಮಾಡುವನೆಂಬುದು ಅನೇಕರಿಗೆ ರೂಢಿ 
ಯಿ೦ದ ವಿದಿತವಿರಲು ಸಾಕು, ತನಗೆ ಬೇಕಾದದ್ದು, ಕುಲಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಬೇಡಾಗುವುದು; 
ಎ೦ದರೆ « ನಾನು” ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ « ಅನ್ಯಸಂಬಂಧ ' ದ ಅರ್ಧವೂ 
ಬೇರೆಯಾಗುವುದ.. ಹೀಗಾಗಲು ಕಾರಣವೇನು ? ಅರ್ಧಾತ್‌, ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ 
ಒಂದು ಘಟಕವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅರ್ಧಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದೇಶೆ? *ನಾನು' 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯% 


ಎ೦ಬುದರ ಅರ್ಧವು ಅರಿಶ್ಚಿತವಾದುದು ಯಾಕೆ” ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೂ ನಮಗೆ 
ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಉತ್ತರವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯು ನಮ್ಮನ್ನು ಮೀರಿದ್ದಿದೆ. ಒಂದು 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನಾವು ಅದರ ದಾಸರಾಗಿದ್ದೇವೆ; ಯಾವುದು ಬೇಕು, ಯಾವುದು 
ಬೇಡ ಎಂಬ ಚಾರ ಕೊಡುವಾಗ ಬುದ್ದಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನೆ ಇಲ್ಲವೆ 


ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನೆ ಅನುಸರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ 
ಬುದ್ದ್ಹಿಕ್ತಿಯು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇಷ್ಟವೆನಿಸಿದಷ್ಟು 'ಅನಿಷ್ಟ ವೂ ಏವನಿನುವ್ರದು. ಈ 


ಶಕ್ಷಿಯ ಇನ್ನೂ ಬ ದೈಷಿ, ಸಯಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ದೀರಿದೆ ಎ೦ದು ಹಿಂದೆಯೆ 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದೇವೆ ; ಆಚ ಕ ಅನಿ ಎತ್ತವೆ ಮಾನವನನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಸ೦ತತವಾದ, ಅನಿಶ್ಚಿತವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯ ಥಧೋರಣೆಯುಳ್ಳೆ ಬುದ್ದಿಯ ನಿವಿಂತ್ಕ 
ವಾಗಿಯೆ « ಕೊಲ್ಲುವುದು ಎಂ೦ಒ 8 ತ್ತ ಅರ್ಥ ಒಹುವ ಡು ಯಾಕೆಂದರೆ 
: ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎ೦ಬುದು ಒಂದು ವಸು ವಎನೊಡನೆ ಇಲ್ಲವೆ. ವಿಚಾರದೊಡನೆ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುವುದು. ಈ ಸಂಒಂಧವು « ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಂತೆ ( ಅದರ ಮೂಲಕವಾಗಿ, ಅದನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ) ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥವುಳ್ಳು ದಾ 
ಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಕೇವಲ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯೆ ಸ ರೂಪದ ನಿಎುತ್ಕ ವಾಗಿಯೆ ( ಕೊಲ್ಲ! 
ವುದು ' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದಂತಾಗುವುದು. 
೭ 


ಒಂದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಅನಿಶ್ಚಿ ತಥೋರಣೆಯದೆಂದೂ ಅದಕಾಗಿ ಸಾಮಾನೃವಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ. ಕಲ್ಪನೆಗಳೂ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥವುಳ್ಳು ವುಗೆಳಾಗುವುವೆಂದೂ 'ಒ೦ದು 
ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. ಇನ್ನು ನಾವು ಕೇಳಬೇಕಾದ (ಮತ್ತು ಅರ್ಜುನನ 
ಸದ್ಯದ ತೊಡಕನ್ನು ಬಿಡಿಸ ಸಲು ಆವಶ್ಚಕವಾದ) ಒ೦ದೇ ಒ೦ದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಉಳಿದಿದೆ. 
ಬುದ್ದಿ ಯು ಕಾಲವಮತಾನದಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ಮೀರಿದ್ದು ಎಂಬ ವಖಾತಿರಲಿ ; ಅನಿಶ್ಚಿ ತ 


ಹೋರಣೆಯೂ ಅದಶ್ಚದೆ ಎ೦ದು ಹೇಳಿದೆವಲ್ಲ, ಈ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಆ ಧೋರಣೆಯ 
ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಧತ್ತ ವನ್ನು ತಡೆಯುವುದು ಕೂಡ ಮಾನ ನವನಿಗೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ವಿರಿ 


ದ್ಹಾಗಿದೆಯೆ 2 ಹಾಗಿದ್ದ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಮಾನವಪ್ರಪ೦ಜದಲ್ಲಿ ಸುವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಸುರಕ್ಸ್ನು 
ತತೆ, ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬುವುಗಳು ಕೇವಲ ಅಯಧಥಾರ್ಧವಾದುವು ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗು 
ವುದು, ಹಣಗಿದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಈ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಧತ್ವವನ್ನು ತಡೆಯಲು ಉಪಾಯ 
ಯಾವುದು--ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡಬೇಕಾಗುವುದು. 

ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ವಿಷಯಕ್ಕೇ ಹೆಜ್ಚು ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬುದ್ಧಿಶ ಶಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಮೊದಲು ಈ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು 2 

ಪ್ರವೃತ್ತಿ೦ ಚ ನಿವೃತ್ತಿಂ ಚೆ ಕಾಯರ್ತಾಕಾರ್ಯ ಭಯಾಜಭಯೇ 


ದ 
ಬಂಧಂ ನೋಕ್ಷಂ ಚೆ ಯಾ ವೇತ್ತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ಸಾತ್ರ್ವಿಕೀ | 


೯೩೬ ಆಜರ್ನನಪಿಷಾಹಪಯೋಗ 


ಯಯಾ ಧರ್ಮಮದಧರ್ಮನಂ ಚ ಕಾರ್ಯಂ ಚಾಕಾರ್ಯವೇವ ಚ 
ಅಯಧಾವತ್‌ ಪ್ರಜಾನಾತಿ ಬುದ್ದಿಃ ಸಾ ವಾರ್ಥ ರಾಜಸೀ || 
ಅಧರ್ಮಂ ಧರ್ಮವಮಿತಿ ಯಾ ಮನ್ಯತೇ ತಮಸಾವೃತಾ 
ಸರ್ವಾರ್ಧಾನ್‌ ವಿಷರೀತಾಂಶ್ಚ ಬುದ್ದಿ8 ಸಾ ಪಾರ್ಥ ತಾಮಸೀ || 


( ೧೮: ೩೦, ೩೧, ೩೨) 


ತ್ತಿ-ನಿವೃತ್ತಿ, ಕಾರ್ಯ-ಅಶಕಾರ್ಯ, ಭಯ-ಅಭಯ, ಒಂಧ-ಮೋಕ್ಸ್ಸ 
( ಎಂದರೆ ಒಂದು ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಎರಡು- ಇಲ್ಲವೆ ಹೆಜ್ಜೆ ದ್ಹ ರೆ ಎಬ್ಬ- ದ್ಭೃ ಷ್ಶ್ಟಿ ಗಳಿಂದ 
ತಿಳಿದುಕೊಳು ವುದು ಸಾತ್ಮಿಕ ಬುದ್ದಿ; “ರಡು “ದೃಷ್ಟಿ ಗಳಲ್ಲಿ "ದನ್ನು, ೬ 
ಇಲ್ಲವೊ ಬ ಬಜ ಎರಡನ್ನೂ - ಇಪ್ಪು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ರಾಜಸ 
ಬುದ್ಧಿ ಕ ಒಂದನ್ನು ಮತೊ ಒ೦ದನ್ನಾ ಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳು ಖವುದು ತಾಮಸ ಬುದ್ಧಿ ೆ 


ವೊದಲು ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥವೆಂದು ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದ ನ್ನ ಇಲ್ಲಿ 
ಒಪ್ಪಿಕೊ೦ಡಂ೦ತಿದೆ , ಅದಕೆ ಸಾತ ಪಕೌರಾಜಸ-ತಾಮಸ ಎಂದು ಉಚ್ಚಾ ವಚ 
ಭೇಡಾವಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಪ್ರಗತಿಯ ಆಶೆಯನ್ನೂ ಕೊಟ್ಬಿಂತಾಗಿದೆ. ಹೀಗಿದ್ದ ರೆ 
ಸಾತ್ತ್ವಿಕ, "ಹೀಗಿದ್ದ ರೆ ತಾಮಸ ಎ೦ಬ.ದನ್ನು ನಾವರಿತುಳೊಂಡರೆ ಶಾಮಸದಿಂದ 
ಸಾತ್ತಿ ಎಕದ ಮಟ _ಲನ್ನು ಏರಲು ಸುಲಭ ಅಲ್ಲವೆ ಯತ್ನಸ ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ನಂಬ 
ಬಹುದ್ದೊವೆ ಡು ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ದ್ವ ದೃ ಸರೂಪವಿದೆ; ಸುಖವಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ದುಃಖಿ. ದುಃಖವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಸುಖ ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲಜಿ 1. ಸುಖವೊ ಅದೇ ದುಃಖ 
ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಬುದ್ದಿ ಸಾತಿ ತ ಬುದ್ದಿ; ಯಾವುದು "ಕೊಲ್ಲುವುದು ' 
ವಎನಿಸುವುದೊ ಆ ಕ ಅಗತ '. ಎಂದು ತಿಳಿಯುವದು ಸಾತಿ ತೆ 
ಬುದ್ಧಿ. ಎ೦ದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದನ್ನು ಎರಡು ಪರಸ್ಕ ಬರವಿರುದ್ಧ ಸ್ವರೂಪಗಳುಳ್ಳುದು 
ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದೆ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಬುದ್ದಿ! ಹೀಗೆಂದರೇನು ? ಒಂದೇ ವಸ ಏಕ 
ಕಾಲಸ್ವೆ ಇದೆ-ಇಲ್ಲ, ಬ ಈಡು ಎ ತಿಳಿಯುವುದೆ೦ದರೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲವೆಂದೇ 
(ಇಲ್ಲವೆ ತ ಶಂಕರಾಜಾರ್ಯರ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ "ಮಾಯೆ ' ಎಂದು) ಹೇಳಿದಂತಾಗುವು 
ದಿಲ್ಲವೆ? ಆಗಬಹ.ದು, ತಪ್ಪಾಗಿ. ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಟ್ರಿಂತ ತಿಳಿದೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು 
ಒಪ್ಪುವುದು ಶ್ರೇಯಸ್ಕರವಲ್ಲವೆ--ಎಂದೂ ಕೇಳಬಹುದಲ್ಲ? ಆದರೆ ಸಾತ್ರ್ಮಿ ಕ 
ಬುದ್ದಿಯ ಅರ್ಥ ಹಾಗಿಲ್ಲ. " ತಿಳಿದಿದೆ, ತಿಳಿದಿಲ್ಲ, ಇದು ಒಪ್ಪು, ಇದು ತಪ್ಪು' 
ಸ ೫ರ ವತಾನವೇನು? ನಿರ್ಣಯ ಪ 1ಜಿ ಹೇಗೆ? ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯ: 
ಪರಂಪರೆಯಿಂದಲೂ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಿ೦ದಲೂ ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರು 
ಪ್ರದು ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಪ ಜಿತ ನಿರ್ಣಯವಲ್ಲ--ಎಂದೇ 
ಕ್ಳ ಷ್ಠ ಡಿಗೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯೂ ತನ್ನ ಸ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
10605 ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುವುದು. ಹಿಂಜಿ ನ್ಯಾಯವೆನಿಸಿದ್ದು ಇ೦ದು 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯೩೭ 


ಅನ್ಯ್ಯಾಯವೆನಿಸಒಹದು » ಆದುದರಿಂದ. ಒಂದೇ ಸ೦ಗತಿ ನ್ಯಾಯವೂ ಆಗಿದೆ 
ಅನ್ಫ್ಯಾಯವೂ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಮೊದಲು ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದ್ದು. ಆ ಮೇಲೆ ತನಗೆ ಅದು 
ನ್ಯ್ಯಾಯವೊ ಅನ್ನಾ ಯಾಂ ಎ೦ಬುದನ್ನು ತನ್ನ ಪರಿಸ್ಚಿತಿಯಿಂ೦ದ ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು. 
"ಸೊಲ್ಲುವುದು ' ಹಿ೦ಸೆಯೂ ಏನಿಸಿದೆ. *ಕೊಲ್ಬುವುದು ' ಕೃತ್ರಿಯನ ಧರ್ಮವೂ 
ಎನಿಸಿದೆ. ಇ.ವೆರಡರಿಂದ ಒಂದೇ ಯ ಎರಡೂ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಶಾ 
ಬಹುದು ಎಂದಂತಾಯಿತು ಹಿಂಸೆ ಎಂಒಂದೂ ತಪ್ಪಲ್ಲ, ಕ್ಸಾತ್ರಧರ್ಮ ಎಂಬುದೂ 
ತಪ್ಪಲ್ಲ. ತನಗೆ ಅದು ತನ್ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿ೦ಸೆ ಎನಿಸಿದೆಯೊ, ಕ್ಪಾತ್ರಧರ್ಮ 
ವೆನಿಸಿದೆಯೊ ಎ೦ಬುದನ್ನು ತಾನು ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು, ತಾನೇ 
ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು. ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದರ 
ಅರ್ಧವಾದರೂ ಏನು? ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಕೇವಲ ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಹರಿಯು 
ಸುವ ಕಾಲುವೆಯಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸವೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ ; ಅದಕಾಗಿ 
ಇಲ್ಲಿ ತರ್ಕದ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಈೂಡ ಇಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಾದರೂ ಸೊನೆಗೆ : 


ಇತಿ ತೇ ಜ್ಞಾನವಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಮಾದ್‌ ಗುಹೈತರಂ ಮಯಾ 
ವಿಮೃಶ್ಶೆ, 'ತದಶೇಷೇಣ ಯಥೇಚ್ಛಸಿ ತಧಾ ಈುರಂ || (೧೮.೬೩೨) 


. ಗುಹ್ಮೃಜ ಜ್ಞ್ಞಾನಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಗುಹ್ಮವಾದ ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಿನಗೆ ವಿವರಿಸಿ 

ಕುವ; ಇರರ ಸರಿ-ತೂಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಂಡು ನಿನಗೆ ತಿಳಿದಂತೆ ವರ್ತಿಸುು,' 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ರಹಸ್ಯವಾದರೂ ಇದೇ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಸಂಕೋಲೆಗಳಿಂದ ಬಡಿಸಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಯುು ಗಾಗ, ತನ್ನ ಸ್ತ 
ಗನುಸವಿಸಿ ಅದನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಬೇಕು. ( ಉದ್ದರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ' ಎಂಬ 


ಮಾತಿನ ತಾತ್ಸರ್ಯವೂ ಹೀಗೇ ಇರಲು ಸಾಕು. 


ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯು ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದೆ ಎಂದು ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ 
ದ್ದೇವೆ; ಈಗ ವತಾನವನು ಈ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಬೇ 
ಕಂದು ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಇವೆಂಡೂ ಮಾತುಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದು 
ವಲ್ಲವೆ? ತನಗೆ ಅಧೀನವಲ್ಲದ್ದನ್ನು ವತಾನವನು ಉಪಯೋಗಿಸುವೆ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? 
ಈ ಸ೦ಶಯಕ್ತೆ ಒಂದೇ ಒ೦ದು ಉತ್ತರವಿದೆ. ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿ 
ಯಾಗುತ್ತಿರುವ್ರದು ಇತಿಹಾಸದಿ೦ದ ಕ೦ದುಬರು ವ್ರದೆಂದು ಮೋಲೆ ಹೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆೈ. 
ಹಳೆಯದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಸತು ಬರುವುದೆ ಈ ಪ್ರಗತಿಯ ಲಕ್ಷಣವಾಗಿದೆ. ಸಂಪ್ರ- 
ದಾಯದ ಒತ್ಮಡವನ್ನು ಸದ್ಯಸ್ವಾಲವು ತಡೆಯುವುದು ಪ್ರಗತಿಯ ಮೊದಲ 
ಕುರುಹಾಗಿದೆ. ಬುದ್ದಿ ತಿ ಯು ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದೆ ಅನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಧಥೋರ 
ಣೆಯ ಲೀಲೆ ಎಂದರೆ ಪ ಪ” `ಗೆತಿಯಪ್ಲಿ ಒಂದು. ಕ್ರಮವಿದ್ದುದು ಯಾಕೆ ಎಂಬುದು 
ತಿಳಿಯದಂತಾಗುವುದು , ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯು ವತಾನವನ ಕೈದು ಮಾತ್ರ ಎಂದರೆ 


೧೩೨-೪೫೭೦ 


೯೮ ಆರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗೆ 


ತರ್ಕದಿಂದ, ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದಂತೆ, ಸರಿ ಎನಿಸದ ಮಾತು. ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಾ ದರೊ 
ಬ೦ದು ಈ ಕ್ರಮವನ್ನು ನುಸರಿಸಿ ಪ್ರಗತಿ ಇದೆ, ಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲೂ ಒಂದು ಕ್ರಮವಿದೆ. ಈ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದ್ದೆ ನು? ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಸಂದರ್ಭ 
ದಲ್ಲಿಯೆ ಆಗಲಿ ವತಹಾನವನನ್ನು ವಮೀರಲಾರದು ಎನಬಹುಂದೆ ? ಹಾಗೆಂದರೆಯೆ 
ಇತಿಹಾಸದ ಸಾರ್ಥಕತೆ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಅದಕಣಗಿ ನಮ್ಮ ತರ್ಕ ಒಂದು 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿದೆ ಎಂದೂ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ವಾಾನವನ 
ವಶೀಕೃತ ಸಾಡಢನವಾಗುವುದೆಂದೂ ನಂಬಲು ನಾವು ಸಿದ್ಧರಾಗಬೇಕು. 

" ನಂಬಲು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಬುದ್ದಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಿದ್ದೇವೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ "ನಂಬುಗೆ ' ಎಂಬುದೊಂದು ಬೇರೊಂದು ಶಕಿಯೆ 
ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದಂತೆ ಕಂಡಂಒರುವುದು. * ನಂಬುಗೆ ' ಇಲ್ಲವೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಎಂದರೇನು? 
" ಒ೦ದು ಕೆಲಸವನ್ನು ನಾನು ಮಾಡಬಲ್ಲೆನೆಂದು ನನ್ನ ಸರುಗೆ ಇದೆ ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವಲ್ಲಿ « ಯಾಕೆ ಮಾಡಬಲ್ಲೆನೆಂಬ ಕಹಿ ನ್ನ್ಟು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೂ ವತಾಡಬಲ್ಲೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಕವಿದೆ' ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿರುವುದು. 
ಕಾರಣಗಳನ್ನ ರಿಯದೆ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಳೊಳ್ಳು ವುದು ಹೇಗೆ ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಸೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಅರಿತಿಲ್ಲ 
ಖನುವುದಕ್ಕಿ೦ತ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಅರಿತದ್ದು ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹ:ದು. 
: ನಂಬುಗೆ ” ಎಂಬುದರ ಇನ್ನೊ೦ದು ವೈತಿಷ್ಠ ವಿದೆ ಅದು ಯಾವಾಗಲೂ 
ಅನಾಗತ ಎಂದರೆ ಮುಂಬರುವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿನಿರುವುದು. ಘಟಿಸಿದ 
ಕಾರ್ಯದ ಕಾರಣವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅದು 
« ನಂಬುಗೆ 'ಯ ವಿಷಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮೂರನೆಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ್ಯವೆ೦ದರೆ ನಂಬುಗೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ' ನನಗೆ ದೇವಪದವಿ ದೊರೆತರೆ ನಾನು ಜಗೌೆತ್ತಿಗೆ 
ಸುಖಶಾಂತಿಗಳನ್ನು “ಶಾಶ್ಟ ತವಾಗಿ ಒದಗಿಸುವೆನೆಂಬ ನಂಬುಗೆ ನನಗೆ ಇದೆ' ಎಂಬ 
ಮಾತಿನ ನಂಬುಗೆ ಜೀಕೆ. ನಿಜವಾದ, ತಾತ್ಮಿ,ಕವಾದ ನಂಬುಗೆಯಲ್ಲಿ ತರ್ಕದ 
ತೂಕವಿರುವುದು . ಆದರೆ ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಮಗೆ ತರ್ಕ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಇ೦ತಹ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದೆ ೯ ಇ೦ಗೆ ೦ಡನ್ನ್ನು ನಾನು ಉಳಿಸುವೆ ' ಎಂಬ ಶ್ರದ್ಧೆಯ 
ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌ನಿಗೆ ನಾಯಕತ್ವ, ಆ ಮೇಲೆ ಇಷ್ಟಾ ಷ್ಟಾರ್ಥಸಿದ್ಧಿ ಒದಗಿದುವು, ಅನೇಕ 
ರಿಗೆ ಇಂತ ಗಯ” ಹುಚ್ಚರ ಏನ್ನಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಕಾ ನ. ದೊರಕುವುದು. 
ಇರಲಿ, ನಂಬುಗೆ ( ತಾತ್ವಿಕವಾದ ಕ ಎ೦ಬುದೊಂದು ಶಕ್ಕಿ 'ಇದ್ದಾ ಗೆ." ಬುದ್ದಿ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮಾನವನು ವಮಿೀರುವನು “ ಎಂದು ನಂಬುವುದು ಆಸಾಜೆ 
ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ನಂಬುಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಧಥೋರಣೆಯದು, ಬುದ್ದಿಯತಿ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಅನಿಶ್ಶಿ _ತಾರ್ಧಧೋರಣೆಯದು. ಅದಕಾಗಿ. ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ರ” ಯಂ 
ಶ್ರದ್ಧ್ವಾಶಕ್ಕಿ ಗೆ ಅಧೀನವಾಗುವ ಸಂಭವವಿದೆ. " ನಾಸ್ತಿ ಬುದ್ಧಿ ರಯುತ್ತಸ ಎಸ್ಟ ನ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ರ್ಥ 


ಚಾಯುಕ್ತಸ್ಯ ಭಾವನಾ' (೨: ೬೬) ಎಂಬ ವಾತಶ್ಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ದಿಯೂ ಇರಲಾರದು ಎ೦ದು ಹೇಳಿದೆ, ಎಂದರೆ ಅಧೀನವಾದ- ಆತಂತ್ರವಾದ 
ಅಲ್ಲ- ಒದ್ದಿ ಇರಲಾರದು. " ಅಜ್ವಶ್ಹ ಅಶ ಶದ್ಧಧಾನತ್ಹ ಸಂಶಯಾತ್ಮ್ಮಾ ವಿನಶ್ಚತಿ 3 
(೪: ೪೦)" ಸನ್‌ ಶ್ರದ್ಧೆ ಇಲ್ಲದವನೂ ಸಂಶಯಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ ನಾಶ 
ಹೊಂದುವನು ಎಂಬನ್ಲಿಯೂ ಶ್ರ ದೆ ಯ ಸಾಮರ್ಥವನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. | 
ಶ್ಪ್ರ ದ್ದೆ ಯು ಹುಟು ಗುಣವಲ್ಲ, ತಗಿ ಮಾನವನನ್ನು ವೀರಿದ್ದಲ್ಲ. "ಅಭ್ಯಾಸ 
ಜಂದ ಅದನ್ನು ದೊರಕಿಸಿತೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಇಷ್ಟೇಕೆ? ಜು ಸುಲಭಸಾ ಕ 
ಹೇಳಬಹ:ುದು, ಯಾಕೆಂದಕ್ಕೆ 
ಯೋ ಯೋ ಯಾಂಯಾಂ ತನುಂ ಭಕ್ತಃ ಶ್ರದ್ಧಯಾರ್ಚಿತುನಿಂಚ್ಛೆತಿ 
ತಸ್ಯ ತೆಸ್ಕಾಚಲಾಂ ಶ್ರದ್ದಾಂ ತಾಮೇವ ವಿದಧಾಮ್ಮಹಂ | (೭; ೨೧೨ 
ಯಂ ಯಂ ವಾಹಿ ಸ್ಮರನ್‌ ಭಾವಂ ತೃಜತ್ಯಂತೇ ಕಲೇವರಂ 
ತೆಂ ತಮೇಖೈತಿ ಕೌಂತೇಯ ಸದಾ ತದ್ಭಾ ವಭಾವಿತಃ (೪: ೬) 
ಏಕಚಿತ್ತ್ರದಿ೦ದ ಯಾವ ಸ್ತರೂಪವನ್ನುು ಪೂಜೆಸುವನೊ ಅದೇ ಸ್ವರೂಪದ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಮಾನವನಿಗೆ ನಾನು ಒದಗಿಸುತ್ನ್ತೇನೆ.. ಸಾಯುವವರೆಗೆ ಒಂದು 
ವಸ್ತು ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರವನ್ನು ನೆನೆದು ಸಾಯುವಾಗಲೂ ಅದನ್ನೆ ನೆನೆದರೆ ಅದೇ 
ವಸ್ತುವನ್ನಾಗಲಿ ವಿಚಾರವನ್ನಾ ಗಲಿ ಆ ಮಾನವನು ದೊರಕಿಸಒಲ್ಲನು ತ 
ಮೇಲಿನ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ "ಅಭ್ಯಾಸ 'ದಿಂದ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಹೇಗೆ ದೊರಕಿಸಬಹ. 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಸ್ಟ ಷ್ಕೃ ಮೂಡಿದೆ. 
ಆ 


ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬುದಸ್ತೆ ಅರ್ಧವೇ ಇಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವ ಒಂದ್ದಿ 
ಯಿಂದ ಆ ಅರ್ಧವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದೊ ಆ ಮುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಅನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಧಧೋರ 
ಣೆಯದಿದ್ದು ತರುತ. ನ್ಫ್ಟು ಮೀರಿದೆ, ಹೀಗಿದ್ದೂ "ಹಾಕ ನವನು ದೊರಕಿಸಬಹು 
ದಾದ ತ್ರ ದ್ದೆ ಸ ಆ ಬುದ್ದಿ ಶಕಿ ಯನ್ನು ಅಧೀನದಕಲ್ಲಿಟ್ಟು ಸೊಳ್ಳೆ ಬಹುದು-- 
ಎ೦ದು ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಿತು. ಬುದ್ಧಿತಕ್ಕಿಯು ಬಕ 
ಯನ್ನು ಮೀರಿದೆ, ಅದತಾಗ್ಗಿ "ಸ ಸರ್ವಕ್ಸ್ನು ಯಕ ತ್‌ ಕಾಲ'ದಿ೦ದ ಅದನ್ನು ಹತ್ತಿಡಲು 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಚ 1 ವತಾನವನೆ ಬೇಕು , ಈ ರೀತಿ 
“ ನಿಮಿತ್ತ ಮಾತ್ರಂ ಭವ, ಸವ್ಯಸಾಚಿನ್‌ ' ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಅನ್ವಯ ದೊರಕು 
ವುದು. ಇಷ್ಟಾದರೂ ",ನಿಮಿತ್ತಮಾತ್ರ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವೇಕೆ ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಯಾವ ವಸು ವನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲ ಂವಪ್ರದು--ಎಂದರೆ ಅರ್ಜನನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಂತೆ 
ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಸಿ ತ್ತದಿಂದ ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದು. ವಶಾನವನಿಗೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ; 
ಆಧವಾ- ಸ ವಿದೃತೇ ಭಾವೋ' ಮೊದಲಾದ ತರ್ಕಕ್ತುನುಸರಿಸಿ ಶಾಶ್ವತ 


೧೦೦ ಆಜರ್ನಿನವಿಸಾದಯೋಗ 


ವಾದುದನ್ಟು *ಕೊಲ್ಲುವುದು' ಅಶಕ್ಯ ಎನಬಹುದು. ಕೊಲ್ಲುವುದು ಅಶಕ್ಯುವಾದರೆ 
ವಮತಾನವನು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವನೇನು? ಹಳೆಯದರ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ತಸ್ತಿ ರಿಸಲು ಮಾತ್ರ ಸಹಾಯಕನಾಗುವನು. ಒಂದು ಇಲ್ಲದ೦ತಾಗಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಕಾಣುವುದು--ಎಂಬ ನಿಯಮ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಒಂದರ ಸಾನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ. ೦ದು 
ಬರುವುದು. ಕಳೆಯದು * ಸಾಯಂಂವುದು ' ಎಂದು ಇವು ತಿಳಿದಾಗ "ಡು 
ಕೇವಲ ಸ್ಥಾನಾಂತರವನ್ನು ವತಾಡಿದೆ, ಆ ಸಾನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ೦ದು ನಿಂತಿದೆ. 
ರಂಗಭೂವಿುಯಲ್ಲಿ ಒ೦ದು ಪಾತ್ರದ ನಿಷ್ಣ್ಟ್ರುಮಣವಾಗಿ ಇನ್ನೊ೦ದು ಪಾತ್ರದ 
ಪ್ರವೇಶವಾದಾಗ ಮೊದಲನೆಯ ಪಾತ್ರ "ಸಾಯುವುದು ' ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ನಮಗೆ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲವಲ್ಹ ? ಅದರಂತೆಯೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ನಾವು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಒಂದು 
ಪಾತ್ರೆ ಹೋಗಿ ಇನ್ನೊ೦ದು ಪಾತ್ರ ಬರಲು ತೆರೆಯು ಎಷ್ಟರ ಮುಟ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುವ್ತ್ರದೊ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ "ಹಳೆದ'ನ್ನು ಹೊಡೆದು ಚಸರಾ. ಹುಟ್ಟಿಸಲು 
ವತಾನವನು *ನಕಾರಣನಾಗುವನು. ಪಾತ್ರೆಗಳ ಪ್ರೈವೇಶ- -ನಿಷ್ಟ ಎಮಣಣಗಳಿಗೆ 
ವಾಟಿಕಕಾರನು ಕಾರಣನಿದ್ದ೦ತೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಮು-ಸಾವುಗಳಿಗೆ ಕಾಲವು 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ನಾಬಿಕಕಾರನಿಗೆ ತೆರೆಯೆಂ. ಸಹಾಯಕವಾಗುವಂತೆ ಕಾಲಕ್ತೆ 
ಮತಾನವನು ಸಹಾಯಕನಾಗಬೇಕು. 

ಈ ವೆತಾತಿನ ಚರ್ಜೆ. ಮುಂದೆ ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ ಬರಬಹುದಾದ್ದರಿ೦ಂದ ಇಲ್ಲಿಗೆ 
ತಡೆಯುವೆವು. 4 ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ ' ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ತೋರಿಸಿದ 
ಇ೦ದು ಕಾರಣವು ಹೇಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಕಾಲುಷ್ಯುದೆ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು ಷೆ ಕ 
ಇಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಅರ್ಜುನನು ಇದೊಂದೇ ಕಾರಣವನ್ನು ತೋರಿಸಿಲ್ಲ 
ಅವನು ಶೋರಿಸಿದ ಮಿಕ್ವಾ ಕಾ ಕಾರಣಗಳ ಚರ್ಚೆಯನ್ನೂ ವಂಂ೦ದೆ ಸುಕ 


೪ ಪಾವ-ಪುಣ್ಣದ ವ್ರವಂಚ 


ರಣಾ೦ಗಣದಲ್ಲಿ ಕೂಡಿದ ಜನಸಮುದಾಯವು ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಹು ಕಣ್ಮುಕಟ್ಟಿದಂತೆ 
ಅಜರ್ವನನ ಉದೆ ಸೀಗವು ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಹಾಗಿ ತುಂಬಿ ಒರುವುದೆಂದು ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ ಜಯ 2 ಷೆ ವಾಗುವುದು, ಯುದ್ಧ ಕತ್ವಾಗಿ ವೊದಲು 
ದೇಹ. ಒಲ್ಲೆ ನುವ೦ತೆ ಗರಗ), ಆ ಮೇಲೆ ಹೃದಯ. ನೀರಾಗುವುದು, 
ನೆನೆಗೆ ಕತ್ತ ಲೆಗವಿದಂತಾಗಿ ಬುದ್ದಿಯ ಭ್ರಂಶವಾಗುವುದು. ಈ ಮೂರು 
ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮೂರು ವಿಧದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಕಾಣಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಇನೆ ಕೊನೆಗೆ ಮೈೈಮರೆತಂತಾಗಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು :-- 

ಅಹೋ ಬತ ಮಹತ್ಪಾಪಂ ಕರ್ತುಂ ವ್ಯವಸಿಶಾ ವಯಂ 

ಯದ್ರಾಜ್ಯಸುಖಲೋಭೇನ ಹಂತುಂ ಸ್ವಜನಮುದ್ಯತಾಃ | (೧ ೪೮) 


"ಒಂದು ರಾಜ್ಯಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ದುರಾಶೆ, ಲೋಭ! ಅದಕಾಗಿ ನಮ್ಮವರನ್ನೆ 
ಕೊಲ್ಬಲು ನಾವು ಸಿದ್ಧರಾಗಿದ್ದೇವೆ! ಅಯ್ಯೊ ! ಎ೦ತಹೆ ಘೋರ ಪಾಪ 
ವನೈೆ ಸಗುವವರಾಗಿದ್ದೇವೆ | ' 


ಯುದ್ದವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈಗೆ ಮುಹತ್ಪಾಪವೆನಿಸಿದೆ ; ಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶ 
ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ ಅರ್ಜುನನು ಅದೇ ಯುದ್ಧಕ್ವೆ ಸಿದ್ದನಾಗುವನು, ಸೃಷ್ಣ್ಣನೆ 
ವರಾತುಗೆಳಿಂದ ಅವನ ವಿಚಾರ ಬೇರೆಯಾಗುವುಡು ; ಎಂದರೆ ಯಾವುದು. ಅಜರ 
ನನಿಗೆ ಪಾಪವೆನಿಸಿದ್ದಿತೊ ಅದು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಪಾಪವೆನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೆ ಸ್ಟ ಅಲ್ಲದೆ 
ಅದು ಪಾವವೆ ಅಲ್ಲವೆಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಮನವರಿಕೆಯನ್ನು ಮಠಾಡಿ 
ಕೊಟ್ಟಿನು-ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಈ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವ 
ವಿದೆ. ಪಾಪವೆಂದರೇನು- ಎಂಬುದಸ್ವೆ ಅರ್ಜುನ-ಕೃಷ್ಣರಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿ 
ದ್ವ೦ತೆ ಬೇರೆ ಜನರಲ್ಲಿ ಇರುವುದೂ ಇದ್ದುದೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಸವನಾಜದಲ್ಲಿ 
ರೂಢಿಯಿಂದ ನಡೆದು. ಬಂದ ಆಚಾರಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಪಾಪದ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ 
ಅದೇ ಸವರಾಜದಲ್ಲಿ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಬದಲಾಯಿಸುವುದೆಂಬುದು ತಿಳಿದುಬರುವುದನ. 
ಅದರ೦ತೆಯೆ ಒಂದು ಸವತಾಜನ್ಕೆ ಪಾಪ ಎನಿಸಿದ ವಿಷಯವು ಅದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೆ 
ಇನ್ನೊಂದು ಸಮತಾಜನ್ಯೆ ಮಹತ್ತಾದ ಪುಣ್ಯ ಐಎನಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹಿಂದ” 
ಮುಸ್ಲಿಂ ಮೊದಲಾದ ಧರ್ಮಪಂಧಗಳ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರ ಸ್ಚೃೃಶ್ಚ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಜಾತಿಗಳ ವಸ್ತುಸಂಗ್ರಹಾಲಯದಂತಿದ್ದ ಭಾರತದ ಜನರಿಗೆ 


೧೦೨ ಅಜರ್ನಿನವಿಷಾಹಷಯೋಗೆ 


ಈ ಮಾತಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತ-ವಿವರಣೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಟಕ್ತೆ ವಿರೋಧೆ 
ವತಾಡಿದರೆ ಒಂದು ದೇಶದಕ್ಲಿ ಪಾಪವ ಎನಿಸಿದರೆ ಅದರ ಮಗ್ಗುಲಿನ ದೇಶದಲ್ಲಿಯೆ 
ವ್ಯೈಕ್ಕಿಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯೇ ಪ್ರಚಾರವ್ರ ಮಹಾ ಫಾತಕವೆನಿಸುವ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಸದ್ಯದ 
ಜಗೆತ್ತಿನಲ್ಲಿವೆ. ಹೀಗೆ. ಅರ್ಜುನ-ಕೃಷ್ಣರ ಚಜರ್ಜಿಯ ವಿಷಯವ್ರ ಇಂದಿಗೂ 
ಚರ್ಚಾಸ್ಪದವೂ ಮಹತ್ವ್ವವುಳ್ಳುದೂ ಆದುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 
ವಿವಂಿಸುವುದು ಇಕ್ಲಿ ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕವಾಗಲಿಕ್ಟಿಲ್ಲವೆಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದೇವೆ. 


ಮೊದಲು ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಅರ್ಜುನನ ಮಾತನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಈ ಶ್ಲೋಕವು ವಿಚಾರದೃಷ್ಟಿಯಿಂ೦ದ ಒಂದೇ ವಾಕ್ಯವಿದೆ » ಎರಡನೆಯ ಪಾದದಲ್ಲಿ 
ಹೇತುವನ್ನುು ಕಾಣಿಸಿ ಮೊದಲ ಪಾದದಲ್ಲಿ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. (೧) ರಾಜ್ಯ 
ಸುಖಲೋಭದಿ೦ಂದ (೨) ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲಿಚ್ಛಿಸಿ-- ಮಹತ್ಪಾಪವನ್ನು 
ವರಾಡುವುದರಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ ಎನ್ನುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನೆ " ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಎರಡು ದೃಷ್ಟಾ೦ತಪರ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಈ ಕಾರಣ 
ಗಳನ್ನು ನಾವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸಬಕಾಗಿಲ್ಲ. (೧) ಲೋಭವೆಂದರೇನ್ನು ಆದು 
ಪಾಪಕ್ಕಾಗಲಿ ಪುಣ್ಯಕ್ಕಾಗಲಿ ಮೂಲವೆನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಹಿಂದೆ 
ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. * (೨) ಸ್ಹಜನರನ್ನೆ ಆಗಲಿ ಬೇರೆಯವರನ್ನೈೆ ಆಗಲಿ ಕೊಲ್ಲುವುದು 
ಎನುವಾಗ ಈ " ಕೊಲ್ಲುವುದು” ಎಂಬ ಶಬ್ದ ಹೇಗೆ ಅನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥದ್ಧಾಗುವು 
ದೆ೦ಬುದನ್ನು ಹಿ೦ದಿನ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ ಇವ್ರೆಗಳಿಗಾಗಿ 
ಮತ್ತೆ ಇಕ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ. "ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಚರ್ಚೆಯಷ್ಟೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದೆ. ಎಂಬುದನ್ನು ವಾಚಕರು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕು, ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು *" ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಬೇರೆ ಎಂಡು 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ ;-- 

ಯದ್ಯಷ್ಯೇತೇ ನ ಪಶ್ಯ೦ತಿ ಲೋಭೋಪಹತಜೇತಸಃ 

ಕುಲಕ್ಸಯಕೃತಂ ದೋಷಂ ಮಿಂತ್ರದ್ರೋಹೇ ಚೆ ಪಾತಕಂ || 

ಕಧಂ ನ ಜ್ಹ್ವೇಯಮಸ್ಮಾಭಿ$ ಹಾಹಾದಸ್ಮಾಸ್ಸಿವರ್ತಿತಂಂ 

ಕುಲಕ್ಷಯಕೃತಂ ದೋಷಂ ಪ್ರಹಶ್ಯದ್ಧಿರ್ಜನಾರ್ದನ || ( ೧.೩೮,೩೯ ) 
ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಮಿತ್ರದ್ರೋಹವೂ ಕುಲಕ್ಸ್ಮಯವೂ "ಫಾಪ? ಎಂದೇ ತಿಳಿಯಲ್ಲ 
ಟ್ವಿನೆ, ಲೋಭವಾಗಲಿ, ಹಿ೦ಸೆಯಾಗಲಿ ಕಾರಣಗಳೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳ 
ಲ್ಪಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಇದೇ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಒ೦ದು ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದಗೆತ್ಛ; ಅದೆಂದರೆ ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪ, 


ತ ಘಫ್ರಜಬಿ ೬೨9ರಿಂದ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಷಂಚ ೧೦ಪ್ನ 


೨ 


ಪಾಪದಿಂದ ಎಂತಹ ಪರಿಣಾಮವಾಗಬಹುದೆಂಬುದನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸಿ ಕೊನೆಗೆ 
ಅಜರ್ವನನು " ನರಣೇ ನಿಯತ೦ ವಾಸೋ ಭವತೀತ್ಯನುಶುಶ್ರೆಮ, ಖಂಡಿತವಾಗಿ 
ನರಸಕ್ಟು ಹೋಗಬೇಕಾಗುವುದು' (೧.೪೪) ಎಂದು ಹೇಳುವನು. ಈ ವತಾತು 
ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದನ್ಕೆ ಅತ್ಯ೦ತ ಮಹತ್ತ ಎ್ರದ್ದಾಗಿದೆ. ಪ್ಮಾಪ 
ವಾಗಲಿ ಪುಣ್ಯವಾಗಲಿ ( ಒ೦ದರ ಚರ್ಜೆ ಅನ್ನೊಂ೦ದಕ್ಟೂ ಆನ್ಪಯಿಸುವುದೆ೦ದು 
ಪ್ರಾ ಪ್ರಕರಣವನ್ನು ಓದುವಾಗ ಲಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿಡಬೇಕು ) ಅದರ ಫಲೋಪಭೋಗವೂ 
ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರತೀಕಾರವೂ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ವೀರಿಮೆ, ಈ ಶಾರಣಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಪಾಪವು 
ಅಪರಾಧದಿಂದ ಬೇರೆಂಡತಾಗಿದೆ. ಮಾನವನ ಅಪರಾಧ ( 2೫6) ದ ವಿಚಾರಣೆಯೂ 
ಶಿಕ್ಷೈಯೂ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚಕ್ವೆ ಸಂಒಂಧಿಸಿವೆ. ಒವ್ಸಿನಿಸಲಿ ತಪ್ಪೆನಿಸಲಿ-- 
ಮಾನವರೇ ಒಂದುೌ%ವಿಚಾರಣಾಪದ್ದತಿಯನ್ನೂ ಒಂದು ಶಿಕ್ನ್ನಾಕ್ರ್‌ಮವನ್ನೂ ಅಪ- 
ರಾಧಗಳಿಗಾಗಿ - ಗೊತ್ತುಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪಾಪದ ವಶಾತು ಹಾಗಲ್ಲ; ಪಾಪಕ್ಕಾಗಿ 
ಶಿಕ್ಷೆ ಇರುವಾಗ ಇಲ್ಲ, ಸತ್ತಮೇಲೆ ತಪ್ಪುವಂತಿಲ್ಲ. ಪಾಹಿಗಳಿಗಾಗಿ ನರಕವೆಂಬ 
ಕಾರಾಗೃಹವು ವತಾನವಲೋಕದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ--ಕೆಳಗೊ ಮೇಲೊ-ಎಲ್ಲೊ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಏರ್ಪಾಟಾಗಿದೆ. ಅಪರಾಧದ ದೋಷವು ತಂದೆಯಿ೦ದ ಮಗೆನಿಗಿ 
ಳಿಯುವಂತಹದಾಗಿದ್ದರೆ ಪಾಪದ ದೋಷವು ಮಗನಿಂದ ತಂದೆಗೆ, ಪೂರ್ವಜರಿಗೆ 
ಮುಟ್ಟುವುದು. * ಪತಂತಿ ಪಿತರೋ ಹೇಷ್ಮಾಂ ಲುಪ್ತಹಿಂಡೋದಕಕ್ರಿಯಾಃ?' 
(೧೯೪೨) ಎಂಬ ಅಜರ್ನನನ ಮತಾತಿಗೆ ಇದೇ ಅರ್ಧವಿದೆ. ಹಿಂದಿನ ಪೂರ್ವಜರಿಗೆ 
ಸಂಪರ್ಕ, ಮಂದೆ ತನಗೆಯೆ ನರಕವಾಸ ಹೀಗೆ ಪಾಪವು ಕರ್ತ್ಪುವನ್ನು ಭೂತ- 
ಭವಿಷ್ಯತ್ವ್ವಾಲಗಳಲ್ಲೂ ಬಾಧಿಸುವುದು. 


ಪಾಪದ ಸ್ಪರೂಪವು ಹೀಗಿದ್ದುದಕ್ವಾಗಿ ಪಾಪದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವವನು ವೂರು ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ವಮೂೂಲವಾಗಿಯೆ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು* 
ಅವು ಯಾವುವೆಂದರೆ.- (೧) ದೇವ, (೨) ಕರ್ಮ ಮತ್ತು (ಜ) ಪುನರ್ಜನ್ಮ. 


(೧) ದೇವನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದವನಿಗೆ ಪಾಪವಐ೦ಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪುನುದು ಅಗತ್ಯುವಿಲ್ಲ. ಪಾಪಕ್ಕಾದ ಶಿಕ್ಸೆಯನ್ನು ಅನುಭೋಗಿಸುವುದು ಸತ್ತ್ವ 
ತರುವಾಯದಲ್ಲಿ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಸತ್ತ ತರುವಾಯ ನವಂಗೆ ಶಿಕ್ಸ್ಮೆಯಾಗು 
ವುದೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಹೇಗೆ ಒಪ್ಪುವುದು ? ವ್ಯವಹಾರದ ಕಲವು ದೃಷ್ಟಾ೦ತ 
ಗಳಿ೦ದ೦ಶೂ ಪಾಪಸ್ಯೆ ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಶಿಕ್ಸೈ ಇಲ್ಲ ಇಷ್ಟೆ ಸೀ ಅಲ್ಲ: ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಪಾಪಿಗೆ ತನ್ನ ಜೀವವರಾನದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾದ ಸುಮಿ-ಸ೦ಪತ್ತುಗಳು ದೊರಕುವುವು 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬೇಕೆನಿಸುವುದು, ಬಡ್ಡಿಯ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದ ಬೊಜ್ಜನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ 
ಬಕಾಸುರರು, ತಂಜಿಯ ಅಪಾರ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಗುಣ-ಶಕ್ತಿ-ಯೋಗ್ಯತೆಗಳಿಲ್ಲದೆ 


೧೦೪ ಅರ್ಜನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಉಪಭೋಗಿಸುವ ಮು೯ಕ್ತುಳು, ಕೇವಲ ಕಸುವಿನ ಸೊಕ್ಕಿನಿಂದ ಮಿಕ್ವುವರನ್ನು 
ನುಲಿದು ಸೂರೆಮಾಡ. ವ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಗಳು, ಮೋಸ- ಆ೦ಚ-ಗದರಿಕೆಗಳಿಂದಲೆ 
ಉನ್ನತ ಲೌಕಿಕ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವವರು--ಈ ಚಿತ್ರ ಒಂದು ಡೆ ; 
ಪ್ರಾವರಾಣಿಕತೆಗಾಗಿ ಪೀಡೆಗೊಳಗಾದವರು, ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಸೆರೆಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಳೆ 
ವವರು, ನ್ಯಾಯಕ್ಚಾಗಿ ನಿರ್ದಯತೆಗೆ ಆಹುತಿಯಾದವರು, ನೀತಿಗಣಗಿ ನಗಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವವರು--ಈ ಚಿತ್ರ ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಡೆ! ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಹೆಸರಾಗುವವರೆಂದರೆ ಪುಂಡ-ಲಂಡ-ಗುಂಡ-ಭಂಡ ಎಂಬ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯ್ಯಕ್ವು 
ಸೇರಿದವರೆ! ಇ೦ತಹ ಪ್ರಪಂಚ ನಡೆದಾಗ ಮೊದಲು ದೇವನಿದ್ದಾನೆ೦ಂದು ವಿಶ್ವಾಸ 
ವಿಡುವ್ರುದೆ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಅಸಹ್ಯ ಭಾವನೆಗೆ ಅಶಕ್ಕ್ಯ ಎನೆಸುವುದು , ಇನ್ನು ಅ೦ತಹೆ 
ದೇವನು ಪಾಹಿಯನ್ನು ಜೀವವರಾನದಲ್ಲಿ ಪಾಪಕ್ರೀಡೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಗೊಟ್ಟ್ಯು 
ಸಾಯಂವವರೆಗೆ ಸಡಿಲು ಬಿಟ್ಟು ಸತ್ಯಮೇಲೆ ಅವನನ್ನು ಶಿಕ್ಸಿಸುವನೆಂದರೆ ಯಾರು 
ನಂಬಬೇಕು? ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೇವರು ರೂಢರಾಗಿದ್ದಾರೆ, ಒಬ್ಬ ದೇವನಿಗೆ 
ಪಾಸವೆನಿಸಿದ್ದು ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಪುಣ್ಯವೆನಿಸುವಂತಿದ್ದರೆ ಇನ್ಸ್ಪಿಷ್ಟ್ಟು ಗೊಂದಲ ! 
ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಅನೇಕ ದೇವರು ಮಾನವನಂತೆ ಲಂಚಗುಳಿಯಾ 
ದುದು ಕ೦ಡುಬರುವುದು. ಜೀವಮಾನದಲ್ಲಿ ಲಂಚಕೊಟ್ಟು ಪ್ರಕರ್ಷ ಪಡೆದವನು 
ತನ್ನ ಅನುಭವವನ್ನು ಸತ್ತಮೇಲೆ ದೇವನಲ್ಲೂ ಉಪಯೋಗಿಸಬಹುದಲ್ಲ? ಇದಲ್ಲದೆ 
ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಶಿಕ್ಷೈಯಾಗುವ ಪದ್ದತಿಯಿ.೦ದಾಗಲಿ, ಇರುವವರೆಗೆ ಶಿಕ್ಷೆ ಕೊಡದ 
ದೇವನಿಂದಾಗಲಿ "ಪಾಪ? ವನ್ನು ಮಾಡುವವನಿಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟು- 
ವ್ರಡೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತರ್ಕವನ್ನು ಹೂಡುವವನಿಗೆ "ದೇವ' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆಯ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಇಲ್ಲದ೦ತಾಗುವುದ್ದು, ಅದಕಾಗಿ ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಪಾಪದ 
ಕಲ್ಪನೆ ನಿರಾಧಾರವಾಗುವುದು. 

(೨) ಮೇಲಿನ ಕೆಲವು ಆಕ್ಸೇಪಗಳಿಗೆ ಎರಡನೆಯ ಸಂಗತಿಯು ಉತ್ತರ 
ವಾಗಿದೆ , ಅದೆಂದರೆ * ಪುನರ್ಜನ್ಮ'ದ ಕಲ್ಪನೆ. ಸತ್ತಮೇಲೆ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ವಿಧಿಸು 
ವ್ರದು ನಿರುಪಯುಕ್ತ ಎಂಬ ವರಾತಿಗೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಉತ್ತರವಾಗಿದೆ ಸತ್ತಮೇಲೆ 
ಆ ಜೀವಿಗೂ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೂ ಸಂಒಂಧವೆ ಡಿದರೆ ಶಿಜ್ಜೆ ನಿರುಪಯುಕ್ತವೆನಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ವಸ್ತುಸ್ಟಿತಿ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಸತ್ತ್ವ ಜೀವಿಯು ಮುತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ಸ೦ಂಸಾರಬಂಧದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕುವುದು , ಜನ್ಮದಿಂದ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುವುದು , 
ಅನುಭವದಿಂದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸಾಗುವುದು. ಆಗ ಹಿಂದಿನ ಪಾವದ ಬಾಧೆಯು 
ಅದಸ್ತ್ವೆ ರೋಗದಂತೆ ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳು ಹವುದು ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಪಾಪವರಾಡಿದ ಮಾನವನು 
ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ನೀಚಯೋನಿಯ ಆಶ್ರಯವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಇಂದಿನ 
ಗೈದ್ರಸಾಹುಕಾರನು ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ತಿಪ್ಪೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಳನ್ನು ಕ್ತ ತಿನ್ನುವ 
ಶೋಳಿಯಾಗಬಹುದು, ಇಲ್ಲವೆ ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಎಲುಬಿಗಾಗಿ ಕಚ್ಚಾಡುವ ನಾಯಿ 


ಪಾಪ ಪುಣ್ಮದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೦೫ 


(2. 


ಯಾಗಒಹುದು ; ಇಂದಿನ ಉದ್ದಾಮ ಪ್ರಭುವು ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ನನ್ನ 
ಹೆಂಡತಿಯಾಗಿ ನನಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಹತ ರಷ್ಟು ಏಟು ತಾನು ತಿನ್ನ ಒಹುದು. ಹೀಗೆ 
ಪ್ರನರ್ಜನ್ಮದ ಥಲ್ಲ ನೆಯಿಂದ. ವಾಪ ಪಕ್ನೂ ಅದರಿಂದಾಗುವ ಶಿಳ್ಸೆಗೂ ಉಪಯುಕ್ತತೆ 
ಬರುವುದು ಆದರೆ ಇದು ಬರಿಯ ವಿಶ್ವಾಸದ ವರಾತೆಂದೇ ಆಣೆ ಕ್ಸ್ಪೀಪಕಾರನು 
ಹೇಳಓಒಹುದು. ಇ೦ದು ನನಗೂ ನನ್ನ ಹೆಂಡತಿಗೂ ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ. ಅನುಕ್ರವು 
ವಾಗಿ ನಾವು ನಿರ್ದಯ ಪ್ರಭುಇಇನಿಸ್ಸಹಾಯದಾಸ ಆಗಿದ್ದುದರ ಅರಿವ್ರ ಇದ್ದಿಲ್ಲ 
ವೆಂದರೆ ನಮಗೆ ಜನ್ಮಾಂತರದ ಕಾಲಕ್ಟ್ಕೆ ದೊರೆತ ಪ್ರೋತ್ಸ್ಯಾಹ-ಕೀಡೆಗಳ ಉಪ- 
ಯುಕ್ತತೆ ಏನು ? ಹಿಂದೆ ತಾನು ಸಾಹುಕಾರನಿದ್ದು ಈಗೆ ತಾನು ಕೋಳಿಯಾರಾಗಿ 
ರುವನೆಂಬ ಅರಿವು ಕೋಳಿಗೆ ಬಂದರೆ ಆಗೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪಾಪಕ್ಕೆ ಪ್ರತೀಶಾರವಿದೆ ಎಂದು 
ವಿಶ್ವಾಸ ಹುಟ್ಟಿ ಬಹುದು. ಅದೂ ಹೋಗಲ ಇಂದು " ಪುನರ್ಜನ್ಮ' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ರಿ ಡದ ಆನೇಕ ಸಮತಾಜಗಳಿವೆಯಲ್ಲ ? ಹ ಪಾಪಡ 
ರೂಪಾಂತರ ಹೇಗೆ? ಇಂದ. * ಪುನರ್ಜನ್ಮ 'ದಫ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ಫಿ ಟ್ಟ ವತಠಾಜದಲ್ಲಿ 
ಹ.ಟ್ಚಿ ಪಾಪವನ್ನು ವತಾಡಿ ಅದರ ಫಲವಾಗಿ ಕತ ಜಳಕ ನ್ಸದ ವಿಶ್ವಾಸ 
ವನ್ನಿ ಡದ ಪಾಹಿ ಸವತಾಜದಲ್ಲಿ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿ ಒಹುದಾದರೆ ಅದು ಅನ್ನಿಷಷ್ಟ್ರು 
ತೊಡಕು. 

(೩) ದೇವನಭ್ಲಿ ಮತ್ತು ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿಡದವರಿಗೆ 
"ಕರ್ಮ'ದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ವಿಶ್ವಾಸಕ್ವೆ ಅಯೋಗ್ಯ ಎಂದೆನಿಸುವುದು. " ಕಾರ್ಯ- 
ಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವು ನಿತ್ಯ ಮತ _ ಅನಿವಾರ್ಯ ಎಂದು ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿದ್ದ 
ನಿಯಮವೆ ನೈತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವಾದ ಎನಿಸುತ್ತಿದೆ” ಎಂದು ಸರ್‌ 
ಎಸ್‌. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ ಎಂಬ ಜಗದ್ವಿಖ್ಯಾತ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತಜ್ಜಾ ನಿಗಳು 
ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. * ಒಲ್ಲವರ ಆಭಿಪ್ರಾಯವೆಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಕೇವಲ 
"ಕರ್ಮ'ದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಧಾರವಾದ ತರ್ಕಸರಣಿಯನ್ರೆ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಕಾರ್ಯವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರಣ, ಕಾರಣವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯ ಅಎಂ೦ದು ಕೇಳುವಂತೆ ಕೆಟ್ಟ 
ಕೆಲಸಕ್ತೆ ಇಟ್ಟ ಫಲ, ಒಳ್ಳೆ ಯ ಕೆಲಸತ್ತೈ ಒಳಿತಾದ ಫಲ ಎಂದು ಚತ ಸಕ್ಕು ) 
ಕಿಲಸಳ್ಳೊಂದು ಫಲ ಸ ವತಾತು ಬೇರೆ, ಶೆಟ್ಟಿ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಕೆಟ್ಟಿಫಲ ಎಂಬ 
ವತಾತು ಬೇರೆ. ಈ ಕೆಲಸ ಸೆಟ್ಟುದು, ಈ ಕೆಲಸ ಒಳ್ಳೆ ಯದು 1 ವಿಂಗಡಿಸುವ 
ಫ್‌ ಮ ಯಾವುದು ? ನಿರ್ಣಯ ಇೂಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಚ ? ಒಂದು ಜನ್ಮದ 
ಇಹ] ಇನ್ನೊ೦ದು ಜನ್ಮದ ಕಾರ್ಯ ಇವುಗಳ ಸಂಒಂಧವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಒಗೆ ಹೇಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ "ಈರ್ಮು 'ವೇ ಸರ್ವಶಕ್ತ ಗ್‌ೆ ಆವ -ದಿಯಾಗಿದೆ 


ಎ೦ದು ಹೇಳಲ್ಲ ತನ ಆ ಮಾತನ್ನು ಒಬ್ಬಿ ದರೆ ದೇವನೆ ಇಲ್ಲವೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ 


ಹೆ 





* ಇಂಡಿಯನ್‌ ಫಿಲಾಸಾಫಿ. ಸಂಪುಟ ೧, ಪು, ೨೪೪ 
೧೪-೪೫೩೭೦ 


೧೦೬ ಅರ್ಜ್ಜನವಿಸಾಷಡಯೋಗ 


ಆವತ್ಯತತೆ ಇಲ್ಲ ಎನಿಸಒಹುದು. ಆದರೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದಲ್ಲಿ "ಕರ್ಮ 'ದ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಶ್ರ್ರಯವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು, ಇಂದಿನ ಕರ್ಮವು ಮುಂದೆ ಫಲವನ್ನು 
ಕೊಡುವುದು, ಇಂದಿನದು ಹಿಂದಿನ ಕರ್ಮದ ಫಲ ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
" ಪುನರ್ಜನ್ಮ ' ಕಲ್ಪನೆಯ ಅತ್ಯ೦ತ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ೦ತಾಗು 
ವ್ರದು, ಅಥವಾ ಪುನರ್ಜನ್ಮತಕ್ಕಾಗಿ ಸವರ, ಕರ್ಮಕ್ಕ್ಥಾಗಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಎ೦ದು 
ಅಸ೦ಬದ್ದವಾದ ತರ್ಕದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿದಂತಾಗುವುದು. ಈ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯೊಳ 
ಗಿನ ಒ೦ದು ಮಾತನ್ನೆ ಕಾಣಿಸಬಹುದು. 

ನ ಕರ್ತೃತ್ತಂ ನ ಕರ್ಮಾಣಿ ಲೋಕಸ್ಯ ಸೃಜತಿ ಪ್ರಭುಃ 

ನ ಕರ್ಮಫಲಸಂಯೋಗಂ ಸ್ಮಭಾವಸ್ತು ಪ್ರವರ್ಶಶೇ ॥ (೫ ೧೪) 


"ಇವನು ಇಂತಹದರ ಕರ್ತೃ, ಇದು ಇಂತಹನ ಕರ್ಮ, ಇವನಿಗೆ ಇಂತಹ 

ಫಲ್ಲ-ಎಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಈಶ್ವರನು ಮಾಡಿಲ್ಲ ಅದೆಲ್ಲ ನಿಸರ್ಗದ ಒಂದು 

ಕ್ರಮವಾಗಿದೆ. ( ಎಂದರೆ ಕರ್ತ್ನೃವಿಗೆ ಕರ್ಮದ್ದಾಗಲಿ ಕರ್ಮ ಫಲದ್ದಾಗಲಿ 

ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ )? 
ಗೀತೆಯ ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ಪಾಪಕ್ಕಾಗಲಿ ಪುಣ್ಯಕ್ಟಾ ಗಳಿ ಕರ್ಮದ ತಕ್ಕು ಪ್ರತಿಫಲ 
ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾ೦ತವೆ ಸದೋಷವಾಗುವುದು. 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳು ದೇವ-ಪ್ರನರ್ಜನ್ಮ ಕರ್ಮ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿ 

ಪಕ್ಷ ಪ್ರತಿಪಕ್ಸ್ಬಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಒಂದು ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಹೊರಡಿಸುವುದಕ್ಕಲ್ಲ, 
ದೇವನು ಇದ್ದಾನೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ, ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಪ್ರವರಾಣಗಳಿವೆಯೆ, 
ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಜ್ಞಾನದ ವೈತಿಷ್ಟ್ಯ್ಯ-- ಇಂತಹ ವಿಷಯ 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅಪ್ರಸ್ತುತ "ಪಾಪ ದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಬೇಕಾದರೆ ದೇವನ 
ಅಸಿ,ತ್ತವನ್ನೂ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಶಕ್ಕತೆಯನ್ನೂ ಕರ್ಮದ ಸಂಸಾರಮೂಲತೆ 
ಯನೂ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕು, ಒಪ್ಪುವ್ರದಗತ್ಯು, ತರ್ಕಪ್ಪಾಪ್ತ್ಮ ಎಂದು ತೋರಿಸುವ 
ಉದ್ದೇಶದಿ೦ಂದಲೆ ಮೇಲಿನ ಮೂರು ವಿವರಗಳನ್ನು ಸೊಬ್ಬಿದೆ. ಈ ಸಂಗೆತಿ 
ಯ ಮುಂದೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ನಾವು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು, 


ಷ್ಠ 


ಇನ್ನು " ಪಾಹವೆಂದರೇನು ? * ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಡರ್ಜಿಸೋಣ. 
ಸ್ಥೊಲದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಹೇಳುವುದಾದರೆ " ಸತೃಮೇಲೂ ಯಾವ ಕೆಟ್ಟ ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ 
ದೇವನು ನರಕವಾಸ-ನೀಚಯೋನಿ ಜನ್ಮ- ಇಲ್ಲವೆ ಮತ್ತಾವ್ರದಾದರೂ ತಿಕ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವನೊ ಅದು ಪಾಪ * ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ ಈ ವತಾತಿಗಾಗಿ ಅನೇಕ ಸಂಶಯಗಳು ತಲೆ ಎತ್ತುವುವು. ಕೆಟ್ಟೆ ಸೆಲಸ 


ವೆಂದರೇನು-ಎಂಬುದೆ ಮೊದಲನೆಯ ಸಂಶಯ. ಇದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ವಿವರವಾಗಿ 


ಪಾಪ-ಪಣ್ಮದ ಪ್ರ ಪ,ಪಂಚ ೧೦೩ 


ಮುಂದೆ ಚರ್ಚಿಸುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಹಟ್ಟ ಲಸ ಎಂದರೆ ಇ೦ತಹದು ಎಂದು 
ನಿರ್ಣಯ ಇಲ್ಲವೆ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಆಯಿತೆಂದು "ಯುತಕಃ ಮುಂದೆ ಸತ್ತ ಮೇಲೆ 
ಶಿಕ್ನೆ ಆಗಿಯೆ. ೫. "2 ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಆಧಾರವೇನ್ನು-ಎಂದು ಆಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಚೇತ: ಇವೆರಡೂ ಸಂಶಯಗಳಿಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ 
ತಾತೂರ್ತಿಕ ಉತ್ತರವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ, ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಅವತರಿಸಿದ 
ಆ ಮಾತನ್ನು ಇನೊ ವೆಸ್ಟ ನೋಡೋಣ. 


"ಲೋಭದಿಂದ ಸ ಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವೆವು ' ಎಂದು ಆಜರ೯ನನು ಹೇಳು 
ವಾಗ, ಕುಲಕ್ಸ್ಮಯ ಮತ್ತು ಎಂತ್ರುಷ್ಟೋಹ ಪಾಪ ಎನುವಾಗ ಒಂದೊಂದು 
ಶಬ್ದಳ್ಳ್ವೈೆ ಒಂದೊ೦ದರಂತೆ ನಾಲ್ಕು ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಪಾಪದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆನಒಹುದು. ಮೊದಲನೆಯದು, ಲೋಭ. ಲೋಭವು 
ಕ್ರತ್ಛ ೯ವಿಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದೆ, ಕರ್ಮಕ್ಕಲ್ಲ. ಲೋಭದಿ೦ದ ವ್ಯವಹರಿಸುವುದು ಪಾಪ, 
ಲೋಜವಿಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ ಪ್ರಣ್ಯ ಎಂಬ ಕಲ್ಪ ಸನೆಯಿಂದ ಕತ ವನ. ಮನಸನಲ್ಲಿದ್ದ ಇಜ್ಜಿ ಗೆ 
ನುಸರಿಸಿ ಕರ್ಮಫಲಕ್ತೆ ಒಳಿತು ಇಲ್ಲವೆ ಶೆಟ್ಟಿ ದು ಎಂಬ ಸ ಸ್ವರೂಪ ಬರುವುದೆಂದು 
ನಿಷ್ಟನ್ನ ವಾಗ ವುದು. ಕರ್ತೃವಿನ 'ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆ ಯದಾದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಹೆಟ್ಟು ದಾದ 
ಭಾವನೆ ಅವನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸಕ್ತ್ಯ, ಪ್ಲೇರಕವಾಗಿದೆ ಎ೦ದು ತಿಳಿಯುವುದು ಹೇಸಿ 
ಮತ್ತು ಆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವವರು ಯಾರು? ನಮ್ಮ ಲೌಕಿಕ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿಂತೆ ತರ್ಕದಿಂದ, ಅನುಭವದಿಂದ, ಮಾನಸ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರದಿಂದ ಅಪರಾಧಿಯ ಸಂಕಲ್ಪ (೩6681102) ಇಂತಹದು 
ಎಂದು ನಾವು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತೇವೆ. ನ್ಯಾಯಾನ್ಯ್ಯಾಯದ ಅಧಿಕಾರ ಉಳ ವರಿಗೆ ಆ 
ರರ್ಧಾರ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಆಯಿತೆ೦ದರೆ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಸಿದ್ದವರಾಡಿದ೦ತಾಯಿತು. ಅದತ 
ಕೂಡ ಸಮರ್ಪಕವಾದ, ನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಕವಾದ ಪದ್ಧತಿ ಎನಿಸದು 
ಎಂದು ಅನೇಕ ತತ್ತ್ರಜ್ಞ್ಯಾನಿಗಳೂ ಬುದ್ದಿವ೦ತರೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಪಡುತ್ತಿರುವಾಗ್ಯ 
ಆ ಅಭಿಸ್ಪಾಯವನ್ನು ಸಮರ್ಧ್ಥಿಸುವಂತಹೆ ತೀರ್ಪುಗಳು ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತಿರುವಾಗ ಪಾಪದ ವಿಚಾರಣೆಯಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟು ಕೂಡ ತರ್ಕಬದ್ದ ತೆ 
ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಅನೇಕರಿಗೆ ತೋರುವುದು ಸೋಜಿಗವಲ್ಲ. ಪಾಪಿಯ ಸಂಕಲ್ಪ ವನ್ನು 
ಸಿದ್ದಪ ಪಡಿಸುವ ಅಧಿಕಾರವು ಎರಡೇ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳಿಗಿದೆ. ಒಂದು, ದೇವನಿಗೆ; 
ಇನ್ನೊ೦ದು, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ. ಸರ್ವಶಕ್ತಿವು೦ತನ್ಕೂ ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾವಿಯೂ ಆದ 
ವನೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಲಡುವ ದೇವನು ಮಾನವವ ಮನಸಿನಲ್ಲಿಯ ಜೆ ಯನ್ನಾಗಲಿ 
ಇಂಗಿತವನ್ನ್ನಾ ಗಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವನೆಂಬ ಮೂತಿಗೆ ಆಧಾರವೂ ದಿಲ್ಲ. 
ಆಕ್ಸೇಪಣೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೆ ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎನಬೇಕೆಂಬ ವಿಷ 
ಯಷ ವಾಡಗ್ರಸ್ತವಾಗಬಹುದಾದಾಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಭರ್ಭಯನಕ್ನು ಒಪ್ಪುವುದೂ 


ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗುವುದಿಲ್ಲ... ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ ಶಾಸ್ತ್ರದ 


೧6೮ ಅಜರ್ನಿನನಿಷಾಜಯೋಗ 


ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು. ಎಂದಿನಿಂದ ನಡೆದುಬಂದ ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದರೆ ಒ೦ದಾನೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಅನ್ವಯಿಸಬಹುದಾದ ನಿಯಮ ಇಂದಿಗೂ ಅನ್ನ ಯಿಸ.ವುದೆ೦ದು. ಒಪ್ಪಬೇಕು, 
ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಶಂಸ್ಚ್ವಗಳ ಜಾಣ್ಣಾ ನವು ತ್ರಿ ಕಾಲಾ ಬಾಧಿತ ಎ೦ದು ಒಪ್ಪಬೇಕು. ಹೀಗೆ 
ದೇವನ ಇಲ್ಲವ ಶಾಸ್ತ್ರದ ವಿಷೆಯಕ್ಕೆ ೩ ಬುದ್ದಿಗೆ ಒಪ್ಪುದ ಸ೦ಶಯಗಳುದ್ಚವಿಸುವುವು. 
ಆದರೂ ಬೇರೆ ಮಾರ್ಗವಿಲ್ಲ. ಅಂದಿ ಆಟೀ ಲೋಕಾತೀತ, ರೀ 
ಘಟನೆಯನ್ನು ಮಾನವನ ಬುದ್ದಿ ಯಾಗಲಿ ಅನುಭವವಾಗಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲು 
ಅಸಮರ್ಥವೆನಿಸುವುದು. ಇನ್ನು ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಕರ್ತೃವು ತಾನಾಗಿಯೆ “ನ್ನ್ನ 
ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ( ಇಂಗಿತವನ್ನು) ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಕ ತನ್ನ ಸ೦ಕಲ್ಯ ವನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳು ವ ಶಕ್ತಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಇದೆಯೆ ಇಲ್ಲವ ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗಿದೆ--ಎಂಬು 
ದೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ, ಇದಲ್ಲದೆ ಅರ್ಜುನನೆ ಎಮುತ್ತೊಂದು ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಂದ ಕರ್ತೃವೆ ತನ್ನ ಇಜ್ಜೆ ಗೆ ಹೊಣೆಗಾರನಾಗುವನೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗದು, 
ಲೆ ಪ್ಪಾ್ನ್ನೆ ಏ೦ದರೆ ಹೀಗೆ : 
ಅಥ ಕೇನ ಪ್ರಯುಕ್ತೋಯಂ ಪಾಪಂ ಚರತಿ ಪೂರುಷಃ 
ಅನಿಚ್ಛನ್ನವಿ `ನಾರ್ಟ್ಟೇಯ ಬಲಾದಿವ ನಿಯೋಜಿತ$ | (೩:೩೬) 


4 ಇಚ್ಛೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ಬಲವಾಗಿ ಎಳೆ ಸಲ್ಬ ಟ್ಟಿ ವನ೦ತೆ ವತಾನವನು 

ಪಾಪಾಜರಣೆಗೆ ತೊಡಗುವುನಲ್ಲ? ವಾರಯ ನೇ, ಹೀಗೆ ಪಾಪಕ್ಕೆ ನಮ್ಮನ್ನು 

ನೂಕುವುದು ಯಾವುದು ?? 
ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ವ್ಯ ವಹಾರದ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಾ ೦ತಗಳು ಸಿಕ್ಕು 
ವ್ರವು. ಅಜ್ಚ್ವಾನಕ್ಕಾಗಲಿ, ಬಡತನಕ್ಕ್ಯಾ ಗಲಿ, ಚಕರ ಆಹುತಿಯರಾದ 
ಹೆಂಗಸು ಮದುವೆಯಾಗದೆ ತಾಯ್ತನವನ್ನು ಪಡೆದು ಇನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಿದ್ದ ತನ್ನ 
ಇನಿಯನ ಪ್ರತೀಕದ೦ತಿದ್ದ ಕೂಸನ್ನು ಘಾತಿಸುವ ಉದಾಹರಣೆ ಕಿಗಳಿಲ್ಲವೆ 2 
ಕೂಸನ್ನು ಸೊಲ್ಲಬೇಕೆಂಒ ಇಚ್ಚೆ ಅವಳಿಗಿದ್ದ, ಕೂಸು ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದೇ ಬಯಸು 
ವಳು; ; ಅದನ್ನು, ಉಳಿಸುವ ಉದ್ದೆ ಎೀಶದಿಂದಲೇ ಅದನ್ನು ಘಾತಿಸುವಳು ! ಕರ್ತೃವಿನ 
ಇಚ್ಛೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಇದು ಪಾಪವೆನಿಸು ವ್ರದಿಲ್ಲ, ಆದರ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ಹೆಂಗಸಿಗೆ ಶಿಶ್ನ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ. ಆಗತಿಕರನ್ನು ಅನ್ಯಾಂ' ದ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯಂದ ರಕ್ಷಿಸ 
ಬೇಕೆಂದು ಬಯ ಹ ಕತಾ 32 ಒಂಡನ್ನೆ ಬ್ಕಿ ಸಿದರೆ ಅವನ ಸಾತಿ ತೆ 
ಇಚ್ಚೆ ಗಾಗಿ ಸನ್ಮಾನ ದೊರಕುವುದೊ, ಇಲ್ಲವೆ ತೊಲೆಸಸರನೆಂದು ಅವನ ಕತಿ ಗೆ 
ಕೊಡಲಿ ಬೀಳುವುದೊ ? ಕರ್ತ್ರೃವಿನ ಇಚ್ಚೆ ಗೊ ಕರ್ಮಫಲಕೂ ಲ್ವ ನಿಯತವಾದ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. ಅವೆರಡರ ಟಟ ಶಾಸ್ತ ದೆ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಉಪಾಧಿ 
ಇದೆ. ಹೀಗಿರುವಾಗೆ ಲೋಭದಿಂದ ಚ್‌ ಕೆ:ವಲ್ಲ ಪ-ಪ ಎಂದು ಹೇಳು 
ಪ್ರದು ಹೇಗೆ? ಕೃಷ್ಣ ನಂ. ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸ೦ಕಲ್ಪಷ್ತು ಎಷ್ಟು 
ವುರ್‌ತ್ತ ಎವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಒಜಂದಂಿ ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ ವಿವರಿಸಿದಾ ನೆ ವ 


ಪಾಹ-ಪು ಣ್ಕದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೦೯ 


ಆಕಿ ಚೇತ್‌ ಸುಹುರಾಚಂರೋ ಭಜತೇ ವರಾಮನನ್ಯಜಭಾಕ್‌ 
ಸಾಧುರೇವ ಸ ಮಂತವೈ್ಯಃ ಸಮ್ಯಗ್‌ ವೃವಸಿತೋಹಿ ಸಃ | (೯.೩೦) 


"ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅತ್ಥ೦ತ ದುಷ್ಟನೆನಿಸಿದರರೂ ಯಾವ ಮಾನವನು-ಬೇರೆ ಎಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು-ನನ್ನನ್ನೆ ಭಜಿಸುವನೊ ಅವನು ಸಾಧು ಎಂದೇ ತಿಳಿಯ. ಬೇಕು; 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವನ ವ್ಯವಸಾಯ (ಎಂದರೆ ಸ೦ಕಲ್ಪ ಇಲ್ಲವೆ ಇ೦ಗಿತವು ನನ್ನನ್ನು 
ಭಜೆಸುತ್ತಿದ್ದುದರಿಂದ ) ಸಾಧುವಾದುದಿರುತ್ತದೆ. ' 


ಈ ಮತಾತಿನಲ್ಲಿ ಕರ್ತ್ನೃವಿನ ಇಚ್ಚಿಗೂ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕ್ಯೂ ಸಂಒಂಧವಿದೆ ಎಂದೇ 
ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ " ಭಜತೇ ವತಾಮನಸ್ಥ್ಯಭಾಶ್‌ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿ೦ದ 
ಸಂಕಲ್ಪಕ್ಕೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟಾರ್ಧವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿ ( ಅದಾವ್ರದೆಂಬದನ್ನ್ಟು ಈ 
ಗ್ರೆ೦ಂಧದ ಎರಡನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವವಏರಿದ್ದೇವೆ) ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮುಸ್ಯೆ ಬಾಧೆ ಇಲ್ಲ ; ಅರ್ಥಾತ್‌, ಕರ್ತೃವಿನ ಇಚ್ಚೆಗನುಸರಿಸಿ 
ಅವನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ ಪಾವ ಇಬ್ಬವೆ ಪುಣ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಛಲ 


"ಲೋಭ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವು ಕರ್ತ್ಪೃವಿನ ಇಚ್ಚೆಯ ದ್ಯೋತಕವಿದ್ದಂ 
ಎಿರಡನೆಯದಾದ " ಕು೦ಂತು೦' ( ಹನನ-ಸೊಲ್ಲುವುದು ) ಎಂಬ ಪದವ್ರ ಕರ್ಮ 
ಬಾಹ್ಯಸ್ತರೂಪದ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. "ಸೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬುದು *ರ್ತವಿ 
ಮನಸಿನಲ್ಲಿಯ ಕಲೃನೆಯಾದಾಗ ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವರೀತಿಯಿಂ೦ದ ನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಧವಿ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಹಿಂದೆಯೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಈಗ ಅದೇ ಶಬ್ದವನ್ನು " ಹನನ 
ಈೊಲ್ಲಂವ್ರದು ಎಂಬ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ ; ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಒಳಗಿನ ವಿಚಾರದಿ೦ದ ವ್ರೇರಿತವಾದ ಒ೦ದು ಕ್ರಿಯೆಯ ಹೊೂರಗಿನ 
ಸ್ವರೂಪ ಎಂಒ ಸಾವತಾನ್ಯ ಅರ್ಧವು ಅದಶ್ವಿದೆ. . ಸೊಲ್ಲ್ಬುವ್ರದ. ಪಾಪ ' ಎ೦ದೆ 
ಅರ್ಜನನು ಹೇಳುವಾಗ *ರಣಾ೦ಗಣದಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧಮಾಡುವ ಎದ.ರಾಳಿಗಳ 
ಮೃತಪಟ್ಟಿರೆ ಅದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ವ್ಯವಹಂರದಲ್ಲ 
ಸಾವತಾನ್ಯವಾಗಿ ಪಾಪ-ಪ್ರಣ್ಯಗಳನ್ನು ಜನರು ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ನೋಡುವು 
ದು೦ಟು, ಆದರೆ ಈ ದೃಶ್ಟಿಯು ಸರಿಯಾದದ್ದೊ ಎಂಬುದೊಂದ. ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಉದಾಹರಣಾರ್ಧವಾಗಿ, ದಾನವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಪುಣ್ಯ ಎಂಬುದರ ಆಚರಣೆ 
ಯ.ನ್ಟು ನೋಡೋಣ ಬಾಗಲಿಗೆ ಆಸರಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಒಂದು ನಿಂದವರಿಗೆ ಕೈಯೆತ್ತಿ 
ಇ ನ.ವಪ್ರದ. ದಾನವ ಬಾಹ್ಯಸ್ತರೂಪವಾ: ದೆ. ಈ ದಾನವು ವ್ರಣ್ಯದ ಲಸ 
ದು ನಾವು ತಿಳಿವಾಗ, ಹೀಗ ಸಹಾಯ ವನ್ನು ಪಡೆದವರು. ನಿಜವಗಿಯ 

ಇಯರಾಗಿ, ಅಖಸಿಗರಾಗಿ, ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ ದೇಶಶ್ಟೂ 


ಆ ]%ರ್‌ 
ಹರರೆಾಗಬಹುದು. ಇದಕ್ತು ಕಾರಣನಾದ ಪುರುಷನು ದಾನವರಾಡಿ ಸ 
ಣ್ಗ 


1 30 2ರ. 0% 


೪ ಉಲ 


1 


ಕ್ಚಿ, 


ಗಿ೧೦ ಆಜರ್ವಿನವಿಷಾಹಯೋಗೆ 


ಪಡೆದನೆನಒಹುಂದೆ, ಅಲ್ಲವೆ ಇದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಅವನ ತಲೆಯ ಮೇಲೆಯೆ 
ಅದ್ದು ದರಿ೦ದ ಪಾಪ ಮಾಡಿದನೆನಬಹುದೆ ? ಇನ್ನೊ೦ದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು 
ನೋಡಬಹುದು. ಬೇಸಗೆಯಲ್ಲಿ ದಾರಿಕಾರರಿಗಾಗಿ ಒಬ್ಬ ದಯಾರ್ದ್ರ ಧನವಂತನು 
ಕಡಿಯುವ ನೀರಿನ ವೃವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಏನೊ ಒಂದು ಹಕ್ಚಿಯ 
ನಿವಿಂತ್ತವಾಗಿಯೊ ಹಸುರಿನ ನಿವಿಂತ್ತವಾಗಿಯೊ ಆ ನೀರಿನ ಭಾ೦ಡದಲ್ಲಿ ವಿಷ-ಮದ 
ಹುಂಟಿ ಸದೆ ಕ ಅದನ್ನು ಕಡಿದ ದಾರಿಕಾರರು ಸಾಯುವರು. ಶೌರ್ಯದ ಬಾಹ್ಯ 
ಸ್ತ ರೂಪವನ್ನ ಷ್ಠ ನೋಡಿ ಈ ಧನವಂತನು ಪಾಪಿ ಎಂಡು ನಿರ್ಣಯ ಶೊಡಬಹುದೆ ? 
ಬಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ. ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬೀದಿಗಳು ಸ್ವಚ್ಛ ಮತ್ತು ಸುರಕ್ಷಿತವಾಗಿವೆ, 
ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಉತ್ಕ ರ್ಷವಿದೆ, ಅನೇಕ ಸೌಕರ್ಯ-ಸ್‌ಲಭ್ಯಗಳಿವೆ. ಅಷ್ಟನ್ನು 
ನೋಡಿದ ಮಾತ್ರ ಆ ದೇಶದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಜೆಗಳು ಸುಖಗಳೂ ನಿಶ್ಚಿಂತರೂ ಆಗಿರು 
ವರು, ಅವರ ಸರಕಾರವು ಅತ್ಯ೦ತ ಪುಣ್ಯದ ಧೋರಣೆಯ ಸರಕಾರವು ಎಂದು 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಬಹುಜೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ನೂರಕ್ಕೆ ಎಪ್ಪತ್ತರಷ್ಟು ಜನರಿಗೆ ದಿನದ ಅನ್ನಸ್ತೆ 
ಗತಿ ಇಲ್ಲ, ಇರುವ ಮನೆಗೆ ಕಟಕಿ ಇಲ್ಲ. ಹಗಲು ಸೂರ್ಯನ ಮರೆಯಲ್ಲಿ ದುಡಿದು 
ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ ರಾತ್ರಿ ಬಯಲೊಳಗೆ ಮಲಗಿ ಆರೋಗ್ಯವಿಲ್ಲ--ಎಂಬ ಬೇರೆ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ಕ೦ಡು ಆ ಸರಕಾರವು ಪಾಪಪ್ರವೃತ್ತಿ, ಯುಳ್ಳುದು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆ ? 
ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯೆ ರೂಢವಾದ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ಕೊಡ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಉದಾಹರಣೆಗಳ ಆವಶ್ಯ್ವಕತೆಯೆ ಇಲ್ಲ. " ಜಾ 
ಜಾರಿಯನ್ನು ಕೂಡ ಸಾಧು ' ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದೆಂದು ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ 
ಕೃಷ್ಣನ ಮಾಡಿದರ ಕಾರ್ಯದ ಬಾಹ್ಯಸ್ತ _ರೂಪಕ್ಕೂ ಅದರ ಇಷ್ಟಾ ನಿಷ್ಟತೆಗೂ 
ಚೋ ಇಲ್ಲ ಎ೦ಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗುವುದು. 


ಲೋಭ ವಮುತ್ತು ಹನನ ಇವೆರಡೂ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ನೋಡಲಾಗಿ ಇಂತಹ 
ಕೇಲನ ಪಾಪ ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಶಕ್ಕುವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾ 
ಯಿತು. ಈ ವತಾತಿನಿಂದ ಅರ್ಜನನಿಗಿದ್ದ ಪಾಪದ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಸದೋಷವಾಗಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಅರ್ಜನನು ನುಡಿದ ಉಳಿದೆರಡು. ಪದಗೆಳಿ೦ಂದಲೂ 
ಅದೇ ಮಾತು ಸಿದ್ದವಾಗುವುದು. ಯಾವುದಾದರೊ೦ದು ಕಾರ್ಯ ಒಳಿತು ಇಲ್ಲವೆ 
ಕಡಕು ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸಲು ಇನ್ನೂ ಎರಡು ತರದ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿವೆ, ಯಾವ 
ಕಾರ್ಯದಿ೦ದ ತನಗೆ ಹಿತವಾಗುವುದು ಅದು ಪುಣ್ಯ, ಆಹಿತವನ್ನು ೦ಟು ಮಾಡಿ 
ವ್ರದು ಪಾಪ ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ ಇದೆ, ಅದಕ್ಕೆ ತೀರ ಎರುದ್ಧ ವಾಗಿ 
ಯಾವ ಕ್ಕರ್ಯದಿಂದ ಪರರಿಗೆ-ಅನೇ*ರಿಗೆ-ಹಿತವಾ” 1 ಅದು ಪುಣ್ಯ. 
ಅಹಿತವನ್ನುಂಟುವರಾಡಿದರೆ ಪಾಪ. ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ ಇದೆ. ಹಿಂದೆ 
ಸತ್ವಾರ್ಧ-ಪರಾರ್ಧಗಳನ್ನು ವಿವೇಚಿಸುವಾಗ ಈ ವತಾತನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದೇವೆ, * 


* ಪುಟ ೫೫ ರಿ೦ದ 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೧೧ 


ಅಕಿ ಅದರ ಯುಕ್ತಾಯುಕ್ಕೆತೆಯ ನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಳ ಬೇಕಾಗಿದೆ 
ಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಾರ್ಧ.ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. 
ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಈ ಸ್ಥಾನದ ಮೂಲಕವಾಗಿಯ ಮನ.ಷ್ಟ್ಛನ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಜೀವನವು ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಪಶುಗಳಲ್ಲಿ ಕಸುವಿನಿಂದಲೆ 
ಬವೆ ಹಿ೦ಗುವುದು. ಪುರಾಣ ( ೧೧೫೩೦೪6) ಮಾನವನಾದರೂ *ೆಲ ಕಾಲ ಈ 
ಯ.೦ದಲೆ ಬಾಳಿದನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದು *ಕಡೆ ವರಿಚಯ.ವಿಲ್ಲದುದರ 
ಒ೦ದು ಶಿ ಹಸಿವೆಗಾಗಿ ಇಸೆವಿನ ನೀತಿ-ಇವುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೆಜ್ಜೆ ೦ದರೆ ತಂಡ 
ವಷ (1171೧ 3೧ ೫3076) ವಿದ್ದಿತಲ್ಲದೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ( ೮೦೭2202721, 5೦೦೬೩೬) 
ಜೀವನವಿದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ. ಮುಂದೆ ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಒಂದ್ದಿ ಶಕ್ತಿ ಮೂಡಿದಂತೆ ಜೀವನವು 
ಸುಲಭವಾಗತೊಡಗಿತು. ಮನೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ 
ಸಾನ್ಪಿಧ್ಯ-ನಹವಾಸಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಎನಿಸಿತು. ಈ ಸ್ಕಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಕಸುವು 
ಅವಿಶ್ವಾಸಳ್ಕೆಯೆ ಕಾರಣವಾಗಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ ಮೊದಲಿನ ಉಪಯುಕ್ತತೆಯನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿತು. ಇಷ್ಟೇಕೆ ಕೇವಲ ತನಗಾಗಿ ಬಾಳುವುದು ಪಾವ ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಸಾಮರ್ಥವನ್ನು ಪಡೆಯಿತು. ಇದೆಲ್ಲ ಅನೇಕ ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಮವಾಗಿ ನಡೆದ ಮಾರ್ಪಾಟು, ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಅದರ 
ಆವಶ್ಯಕತೆಯೂ ಇದ್ದಿ ತೆನಬಹುದ.. ಮುಂದೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ಜೀವನ ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚು 
ನಿಕಟವಾಗಿ, ವಿಶಾಲವಾಗಿ ಬೆಳೆದಂತೆ ವಿಚಾರಗೊಂದಲದ ಸಂದರ್ಭ ಬಂತೊಡಗಿ 
ದುವು. ಪುರಾಣಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತನಗಾಗಿ ಬಾಳುವುದು ಪಾನ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಅದಕ್ಟೂಂದು ನಿಶ್ಚಿತ ಅರ್ಧವಿದ್ದಿತು. ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಬಂಧ 
ಬೆಳೆದಂತೆ ಈ *ತನಗೆ' ಎಂಬ ತಬ್ದದ ಅರ್ಧ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತ ನಡೆಯಿತು. ಅಂದಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ " ತನಗೆ ' ಎಂದರೆ ಕಸುವಿನ ಕಂಟಕವಾದ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸು 
ತ್ತಿದ್ದಿತು.. ಮದುವೆ-ಕುಟುಂಬಪದ್ದತಿಗಳು ರೂಢವಾದ ಮೇಲೆ "ತನಗೆ ಎಂಬಲ್ಲಿ 
'ಹೆ೦ಡಿರು-ಮಕ್ಕಳೊ'ಡನೆ ಕುಟುಂಬದ ಸವತಾವೇಶವೂ ಆಯಿತು. ತನಗಾಗಿ 
ದುಡಿಯುವುದು ಪಾವ ಎಂಬ ಹಳೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ "ತನ್ನ ಕುಟು೦ಬ 
ಕ್ವಾಗಿ ದುಡಿಯುವುದು ಪಾಪ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗಒಹಂದಲ್ಲವೆ' ಅದೇ ರೀತಿ 
ಯಿ೦ದ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ " ತನ್ನ ಸವರಾಜಕ್ಕ್ರಾಗಿ, ತನ್ನ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ, ತನ್ನ 
ರಾಷ ಕಶ್ತಾಗಿ ದುಡಿಯುವುದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಒರಬೇಕಲ್ಲವೆ? 
ಇ೦೭ನ ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ ರಾಷ ಕ ಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಹೊರತಾಗಿ, ಹೊರ 
ಗಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವೆ ಇಲ್ಲ; ಇಲ್ಲಿ" ತನಗಾಗಿ ಎಂದರೆ " ತನ್ನ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಕ್ಠಾಗಿ ' ಎಂದೇ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಲ್ಲವೆ ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ಸಾ ದರ್ಧದೃಷ್ಟಿ ಯಂದ ಪಾಪ 
ಪುಣ್ಯಗಳನ್ನು ನಿಷ್ಠರ್ಷಿಸುವುದು. ಸಮಂಜಸವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ.  " ಸ್ನಜನರನ್ನು 


ವ ಬ್ಲ 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾವ ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಪರಕೀಯರನ್ನು 
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ಗಿಣಿ ಅರ್ಜನವಿಷಹಾದಯೋಗ 


ಎಂದರೆ ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಬಂವುದು ಪಾಪವಲ್ಲ ಎಂದು ಅಜರ್ನನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ಕೆಲವು ನಿವಿಷಗಳ ಮುಂಜೇ 
ಸೇನಯೋರುಭಯೋರ್ಮಧ್ಯೇ ರಧಂ ಸ್ಲಾಷಯ ಮೇಂಚರೈತ ॥| 


ಯತಾವದೇಶಾನ್ನಿರೀಶ್ಷೇಂಹಂ ಯೋದ್ಧು ಕಾವರಾನವಸ್ಸಿ ತಾನ್‌ 
ಕೈರ್ಮಯತಾ ಸಹ ಯೋದ್ದವ್ಯ೦ಂ ಅಸ್ಮಿನ್‌ ರಣಸಮುದ್ಯಮೇ || 


ಯೋತ್ಸ ವತಾನಾನವೇಕ್ಷೇಂಹಂ ಯ ಏತೇಂತ್ರ ಸವರಾಗತಾ$ 
ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಸ್ಯ ದುರ್ಬುದ್ದೆ ೀರ್ಯುದ್ದೇ ಪ್ರಿಯ ಚಿಕೀರ್ಷವಃ ॥| 
(೧. ೨೧, ೨೨, ೨೩) 
ಎಂದು ನುಡಿಯುತ್ತಾರೆ 
: ಅಚ್ಚು-ತನೆ, ನನ್ನ್ನ ರಥವನ್ನು ಎರಡೂಸೈನ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ಓಲ್ಲಿಸು. ಯುದ್ಧ 
ವತಾಡಲ್ಲ ಒಂದು ನಿ೦ತವರನ್ನೆ ಲ್ಲ ಒವೆಮ್ಮಿ ನೋಡು ವೆ. ದುರ್ಬುದ್ದಿಯ 
ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರ್ರ (ದುರ್ಯೋರ್ಧ;) ನಿಗೆ ಹಿತವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ರಣಾ೦ಗಣ 
ಕ್ವಿಳಿದ ಇವರನು ನೋಡುವೆ, ಇವರೊಡನೆ ನನಗೆ ಯುದ್ದವನಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ ' 
ಎ೦ಬ ಮತಾತುಗಳಿಂದ ಎದುರಾಳಿಗಳು ತನ್ನ ಶತ್ರುಗಳು ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಸೂಚಿ 
ಸಿದ್ಧಾನೆ. ಈ ಶತ್ನ್ಞು ಗಳೇ ಮುಂದಿನ ನಿವಿಷದಲ್ಲಿ ಸ್ಮಜನ ' ರಾದರು !.. ಆಗ 
ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸಿತು, ಮುಂದಿನ ನಿಮಿಷದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಕೃತ್ಯ 
ಪಾಪವೆನಿಸಿತು! ತನ್ನವರು, ತನ್ನ ವರಲ್ಲ ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಒಂದು ನಿಮಿಷದಲ್ಲಿ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅದೇ ಜನರಿಗೆ ಅನ್ತ್ವಯಿಸಒಹುದಾದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ 
ಆದು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅರ್ಥ ತಾಳುವುದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು 2 
ಇದೆ ತರ್ಕದಿಂದ ಪರರಿಗಾಗಿ ಇ ಕಾರ್ಯ ಮ ಎ೦ಬ ಚಾ 


ದೊಂದು ಉತ್ಕರವಿಲ್ಲದ ಪ್ರಶ್ನೆ. ತನ್ನ ಟಾ ವಿ ಹ್‌ | 
ಅಸ್ಟವೆ- ಪರರೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಒಂದುಮಿತಿಇದೆಯೆ. ? ಮಿತ್ರರಿಗೂ ಕುಲಕ್ಕೂ ಘಾತುಕ 


ವಾಗ ವರ್ತಿಸುವ್ರದು ಪಾಪ ಎಂದೂ ಅರಜರನನು ಸೂಚಿನಿದಾ ಎನೊ ಕುಲಕ್ಕೆ 
ಸಂಒಂಧಿಸದವರೂ ಮಿತ್ರರಲ್ಲದವರೂ ಪರರೆ೦ದು ಭಾವಿಸಬೇಕೆ, ಅಲ್ಲವೆ ಅವರಷ್ಟೆ 
ಪರರು, ಅವರ ಹಿತದ ದೃಷ್ಠಿ ಯಿ ಯು೦ದಲೆ ವರಾಡಿದ್ದು ಪಾಪವಲ್ಲ ಚಡ ಹ 
ಬೇಕೆ? *ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ ಕಾಂಕ್ಸಿತಂ ನೋ ರಾಜ್ಯ೦ಂ ಭೋಗಾಃ ಸುಖಾನಿ ಚ' 
ಎ೦ಬ ಮಾಾತಿನಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಡ್‌್‌ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ, " ಸರ್ವಜನಹಿತ' 
ಎ೦೭ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿತವಲ್ಪದಿದ್ದರೆ ಆ ಕಾರ್ಯ ಪಾಪ ಎಂದು 
ಹೇಳಒಹುದೆ ? ಎಲ್ಲರ ಹಿತವೆ 'ಂದರೇಸು, ಇದು "ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿತ ಎ೦ದು "ಎಲ್ಲರೂ ' 
ತಿಳಿದಿರಬೇಕೊ ಇಲ್ಲವೆ ತಾನು ತಿಳಿದಿರಬೇಕೊ ಎಂಬ ಸಂದೇಹಗಳೂ ಇವೆ. 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೧ಷ್ಠಿ 


ಇ೦ದು "ಎಬ್ಲ್ಬರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಎಂಬ ವಿಚಾರದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಆನೇಕ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅತಂತ್ರ, ಏಕತಂತ್ರ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ತ ನೆಲೆಗೊಂಡಿದೆ; ಕೆಲವು ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ "ಎಲ್ಲರ ಹಿತ ' ಎಂಬ ತತ್ತ್ರವ ಮೇಲೆ ನಿರಂಕುತ ಬಹುಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ವ 
( ೮ಿಂಡುಡು021523 ) ನೆಲೆಯೂರಿದೆ ; ಕೆಲವೆಡೆ. "ಎಲ್ಲರ ಹಿತ' ಎಂಬ ತರ್ಕಕ್ಕೆ 
ಅನ್ನಯಿಸಿ ಬಹುಮತರಾಜ್ಯದ ಪುಜಾಪ್ರಭುತ್ತ (660೦೦೩೦7) ಪದ್ಧತಿ ರೂಢ 
ವಾಗಿದೆ, ಇನ್ನು ಕೆಲವೆಡೆ. "ಎಲ್ಲರ ಹಿತ ದ ಸಲುವಾಗಿಯೆ ಡಂಭಕರು 
(177 ೧6೫1811969) ಸುಲಿಗೆಯ ಶಾಸನಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಸಾಗಿಸಿದ್ದಾರೆ! ಆದರೆ 
ಈ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ "ಎಲ್ಲರೂ ” ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ ಬೇರೆಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ. *ಹಿತ'ವೆ೦ದರೆ ಯಾವ್ರದು ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ ಅಧಿ 
ಕಾರವೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮೂಲಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಇದೆ! ಪರಹಿತಕ್ಕ್ವಾಗಿ, ಸರ್ವಜನಹಿತ 
ಘಗಿ ವಾಡುವ ಕಾರ್ಯೆ ಪುಣ್ಯ ಎಂದರೆ ಮೋಲಿನ ನಾಲ್ಯೂ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಲ್ಲಿಯ ಕಾರ್ಯ ಪಾಪ ಎಂಡು ನತ್ಟಾಯವಿದರೂ ತಜ್ಞರೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡು 
ತ್ವಿದ್ದಾರೆ. ತನಗೆ ಹಿತವಿದ್ದುದು ಪುಣ್ಣು ಎಂದು ಹೇಳುವುದರಲ್ಲೂ "ತನಗಾಗಿ 
ಮಾಡಿದ್ದು ಪಾಪ ' ಎಂಬುದಕ್ಟ್‌ು ತೋರಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ಆಕ್ಸೇಪಗಳಿಗೆ ಆಸ್ಲದವಿದೆ. 
ತನ್ನ ಹಿತ ಪುಣ್ಯ ಎಂದರೆ ಜಗತ್ತು, ಕಸುವಿನ ಕಣವಾಗುವುದು, ತನಗಾಗಿ ಮಾಡು 
ವ್ರದು ಪಾಪ ಎಂದರೆ ಜೀವನವೆ ಪಾಪವ ಐಏನಿಸುವುದು ! ಹೀಗೆ ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂಂದ ನೋಡಿದರೂ ತನ್ನ ಹಿಶ್ಕ ಅನ್ಕರ ಹಿತ ಎ೦ಬ ವಿಚಾರಕ್ವನುಸರಿಸಿ ಒಂದು 
ಕಾರ್ಯವು ಪಾಪ ಇಲ್ಲವೆ ಪುಣ್ಯು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಪಾಪವೆ೦ಂದರೆ 
ಕಟ್ಟಿ ಕಲಸ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟು ಸೆಟ್ಟಿ ಕೆಲಸವೆಂದರೆ ಯಾವುದು ಎಂದು 
ಯಾವ ದೃಷ್ಠಿ ಯಿಂದಲೂ ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಸಿದ್ದಾಂತಕ್ಕೆ. ಬ೦ದು 
ತಲುಪಿದೆವು! "ಸೆಟ್ಟಿ ಕೆಲಸ' ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯವೆ ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ಪಾಪ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ *ಾಲ್ಪ್ಬನಿಕವಾದುದೆ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ 
ಎ೦ದು ಭೇದವೆ ಇಲ್ಲವೆ, ಬೇಕಾದವರು ಬೇಕಾದಂತೆ ವರ್ತಿಸಬಹುದೆ--ಎಂದು 
ವಾಚಕರು ದಂಗುವಡೆದು ಕೇಳಬಹುದು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡುವ 
ವಂಂ೦ಜೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವುದುಳಿದಿದೆ, ಅದರ ವಿಜಾರ 
ವನ್ನು ಮಾಡಂವ್ನಾ 


8 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಸೊಡುವ ಅಧಿಕಾರವು 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕಾದೆ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಸೂಚಿಸಿರುವೆವಷ್ಟೆ.* ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ 


* ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪು ೨೦ರಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ " ಶಾಸ್ತ್ರ' ಕಲ್ಪನೆಯ ಚರ್ಚೆಯನ್ನೂ 
ನೋಡಿರಿ, ಪು ಷಿ೬ನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ 
೧೫-೪೫೭೦ 


೧೧೨ ಅಆಜರ್ಶಿನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ಸ್ತ್ವರೂಪನಿರ್ಣಯದಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವೇ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂಬದು ಕೂಡ ಹೇಗೆ 
ಕಾಲಕಾ ಅಸ್ತ ಬದಲಾಯಿ ಸಒಹುದೆಂಬುದನ್ನು ಹಿಂದೆ. ಉದಾಹರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಬವಲಾಯಿಸುವ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಆಧಾರವೆನಿಸುವುದೆ ,ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಇನ್ನೊ೦ದು ಪಕ್ಷದಿಂದ ವಾದಿಸಒಹುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಜೆರ್ಜೆಗೆ ಸಂಒಂಧಿಸಿ 
ಈಛಗಿನ ಅತತ ಕಂಡುಬರುವುವು 

ಯಃ ಶಾಸ್ತ್ರವಿಧಿಮುಖತ್ಸ ಜ್ಯ ವರ್ತತೇ ಕಾಮಕಾರತಃ 

ನ ಸಸಿದ್ದಿ ಮವಾಪ್ನೋತಿ ನಸುಖಂ ನ ಹರಂಂ ಗತಿಂ || 


ತಸ್ಮಾತ್‌ ಶುಸ್ತ್ರಂ ಪ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯನವ್ಯವಸ್ತಿ ಸ ತೌ(೧೬; ೨೩, ೨೪) 


" ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹೇಳಿದುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವಚ್ಚಂದವಾಗಿ ನಡೆವವನಿಗೆ ಸುಖವಾಗಲಿ 
ಸಿದ್ದಿ 215 ಉತ್ಕ ೫: ಜ್‌ ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವುದನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕು, ಯಾವುದನ್ನು ಮಾಡಬಾನದು ಎಂಬುದರ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕಾಗಿ 

ಶಾಸ್ತೈದ ಆಧಾರವನ್ನೆ ಒಪ್ಪಬೇಕು ' 


ಈ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಸಾಮೂಹಿಕ ಜೀವನೆದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಸುಖ-ಸಿದ್ದಿಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೆ ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ ಎಂದೂ, ೯ ಕಾರ್ಯಾಶಾರ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ ತಿ'ಗೆ ಚ್‌ ದವೇ 
ಆಧಾರವೆಂದೂ ಎರಡು ಮಾತುಗಳನ ತ ಹೇಳಿದೆ. « ಸಾಮೂಹಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಎ೦ದು ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಶದಲ್ಲಿ ಸ ಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳದಿದ್ದರೂ ಅದನ್ಟು ನಾವು 
ಗೈಹೀತವಾಗಿಟು ಉಶೊಳ್ಳಲೆ ಬೇಕಾ ಜ| ದು. ಸವತಾಜದಿಂದ ಹೊರಗಿರುವವನಿಗೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ದ ಕಟ್ಟೂ ಇಲ್ಲ, ಆವಶ್ಚಕತೆಯೂ ಇಲ್ಲ ಮೃವಹಾಂದಲ್ಲಿ ಜ್ಞ್ಯಾನ-ಸಂಪತ್ಮು- 
ಚ ಸಜ ಜನ ಸಮಾಜವನ್ನು *ಡೆಗಣಿಸಿ ತೈಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳು 

ವವರು ಇಂದಿಗೂ . ಶಾಸ್ತ್ರರೂಢಿ 'ಯಿ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ವರ್ತಿಸುವುದನ್ನು ನೋಡು 
ತ್ನೇಮ್ಮೆ ಮನುಷ್ಯ-ಮನುಷ್ಯರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳೆಯ ಸಿಕೊಂ೦ಡು ಬ 6 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ನ್ನುಮನುಷ್ಯರಿಗಾಗಿಯೆ ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ. ಸಾಮೂ- 
ಹಿಕ ಜೀವನ ನದ ಸ್ವರೂಪ-ಸಂಬಂಧಗಳು ಬದಲಾಯಿಸಿದಂತೆ ಶಾಸ ಕ ಭೂಟಸಲಾಸ! 
ಬೇಕಾಗುವುದಲ್ಲ ? ಯಾರು ಶಾಸ ಧ್ರವ ಎಂದಿಗೂ ಬದಲಾಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ದು 
ನಂಬುವರೊ ಅವರು ' ಶಿಷಾ ಚಾರ ವನ್ನೂ ಆಧಾರವೆಂದು ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ. ಹೊಸ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಹಳೆಯ ಶಾಸ ನಯ ಮಗಳು ಸಾಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ " ತಿಷ್ಟ'ರು 
ಹೇಗೆ ವರ್ತಿಸುವರೊ ಅಡ ಆಧಾರವಾಗುವುಡು. 1 ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿ ದ 
ನೋಡಿದರೂ ಪ್ರವಷಾಣರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಗಳೂ ಹೊಸತನವೂ ಚತು 
ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ ಎನಬಹುದು. ಇಂತಹ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರವನ್ನು ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಎಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಒಪ್ಪಬೇಕೆಂಬುದೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. " ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ' ಚ 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೧೫ 


ಒಪ್ಪಬೇಕು ಎ೦ಬ ಉತ್ತರ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಆ ಉತ್ತರದ ಸ್ಪಷ್ಟಾರ್ಧವೇನು; 
ಕಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಅಕಾರ್ಯ, ಯಹವುದನ್ನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು ಯಾವುದನ್ನು ವತಾಡ 
ಬಾರದು, ಯಾವ್ರದು ಒಳಿತು ಯಾವುದು ಕೆಡಕು ಎಂಬುದರ ವ್ಯವಸ್ಥಿ ತಿಯೆ? ಇಲ್ಲವೆ 
ಸಾವತಾನ್ಸವಾಗಿ ಒಳಿತು-ಕೆಡಕುಗಳ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ಎರಡು ಮಾರ್ಗಗಳು ಎದು- 
ರಿಸಿದಾಗ ಯಾವುದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು, ಯಶಾವುದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದರ 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿಯೆ : ಇವೆರಡು " ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ 'ಗಳ ಸ್ವರೂಪವೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಈಲವು ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟಮನಾಡುವಾ. 

ಹೀ ಶಾಸ್ತ್ರ್ಯವು ಮಾನವನ ಹಿತಕ್ಕ್ವ್ವಾಗಿಯೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗುವದು ಎಂಬ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಸರ್ವಸಾಮಾನೃ್ಸವಾಗಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಉಪದೇಶ 
ಹೀಗಿವೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯೋಣ :ಹಸಿವೆಯಾದ ಮಾನವನು ಅನ್ನವನ್ನು ತಿನ್ನಬೇಕ್ಕು 
ಕಲ್ಲಂವಮಣ್ಣನ್ನು ತಿನ್ನಬಾರದು. ಈ ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಅನೇಕರು ಒಮ್ಮೆಲೆ ವಿರೋಧ 
ವನ್ನೊ ಡ್ಡಬಹುದು. ಶೂಸನ್ನಾ ಗಲಿ ಬಯಕೆಯ ಹೆಂಗುಸನ್ನಾ ಗಲಿ ವಿತ್ತು 
ಮಣ್ಣನ್ನು ತಿನ್ನುವ ಪ್ರೆವೃತ್ತಿಯು ಮಾನವಪ್ಪಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಇಲ್ಲ. 
ಇಂತಹ ಸ೦ದರ್ಭವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಹೀಗೆ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಯಾವ ಶಾಸ್ತ್ರವೂ ಎಂದಿಗೂ 
ವರಾಡಲಿಕ್ಕಿ ಲ್ಲ. ನಿಜ, ಈ ಆಳ್ಸ್ರೇಪವನ್ನು ಒಪ್ಪೋಣ, ವರಾನವನು ಬುದ್ದಿಯ 
ಮೇಲುಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿದ್ದಾನೆಂದ. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಗೃಹೀತವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುವು-- 
ಎನ್ನೋಣವ? ಆಗಬಹುದು, ಇನ್ನು ಹಸಿವೆಯಾದ ವತಾನವನ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ನೋಡೋಣ. ಕಲ್ಲನವುಣ್ಣನ್ನು ತಿನ್ನು ವಂತಿಲ್ಲ, ಅನ್ನವನ್ನೆ ತಿನ್ನ ಬೇಕು ಅವನು. 
ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಅವನು ಅತ್ಯ೦ತ ಬಡವನಿದ್ದಾನೆಂದು ತಿಳಿಯುವಾ, ಹಸಿವೆಯ ಬಾಧೆ 
ಯನ್ನು ತಡಿಯದಂತಾಗಿ, ಅನ್ನವನ್ನು ದೊರಕಿಸಲು ಹಣವಿಲ್ಬದಂತಾಗಿ ಬೇರೆ 
ಉಪಾಯವಿಲ್ಲದೆ ಅನ್ನವಿದ್ದವನಿಂದ ಅದನ್ನು ಕಳವಿನಿ೦ದಾಗಲಿ, ತಡೆಯುಂಟಾದಲ್ಲಿ 
ಅವನನ್ನು ಹೊಡೆದಾಗಲಿ ಕೊಂದಾಗಲಿ ಅನ್ನ ವನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಳು ವನು. ಆಗ 
ಃ ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ ' ಎಂಬ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಅವನನ್ನು ಎದುರಿಸುವುದು. ಶಾಸ್ತ್ರವೂ 
ಅವನ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವುದೆ೦ದು ಒಪ್ಪೋಣ, ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ತಾನು ಅನ್ಯರಿಗೆ ವರ್ತಿಸಿದಂತೆ ಅನ್ಯರೂ ತನ್ನಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸಿದರೆ, ಎಲ್ಲರೂ ಇ೦ತಹ 
ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟರೆ ಸವರಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಸವೇ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ನಿಜ, ಆದರೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಿ ಅನ್ನವಿಲ್ಲದೆ ಕೊರಗಿ ಜೀವವನ್ನೆ ಬಿಡಬೇಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ 
ನಮಾಜದ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಧಿಕ್ಕರಿಸಿ ಅಮೌಲ್ಯವಾದ ಜೀವನವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕೆ? 

(೨) ಈ ತೊಡಕಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಚಾಗ ಇನ್ನೊಂದು ಮಾದರಿಯ ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ಒ೦ದು ಯುಂಕ್ಕಿಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದು. "ಕಳವು ಮಾಡಿದರೆ, ಕೊಲೆ ವತಠಾಡಿದರೆ 


ಘೋರನರಕಯಾತನೆ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ '-- ಎಂದು, ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ 


೦೧೬ ಅಆಜರ್ನನವಿಷಾದಯೋಗ 


ವ.ನುಷ್ಠನಿಗೆ ಮೇಲ್ಮೈಟಿಲಿನ ಬುದ್ದಿ ಇದೆ ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪರವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿ 
ನೊಂಡಿದ್ದೇ ವೆ. ಆ ಬುದ್ದಿ ಇದ್ದುದರಿಂದಲೂ ಸಹನ ದ್ಭ ಷ್ಕ್ರಿ ಯಿಂದ ಅವನು 
ನೋಡಬಲ್ಲನು ಎಂದು ಭಾವಿಸಿಯೂ ಶಾಸ್ತ್ರವು "ಘಛಬೇಡ, ಬೇಡ ' ಎ೦ದು 
ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿಗೂ ಒಂದು ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ ( ಹಸಿವೆ)ಗೂ 
ಅದಿರುಬಿದ್ದಿದೆ. ಬುದ್ದಿ ಯಿಂದ ಚಟ ಕಜಾಗಜಟು ೫ಜಿ ಸ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ, 
ನ್ಬೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ ತ್ರಿ ಗಾಗಿ ಹಸಿವೆ ಹಿಂಗಲೇಬೇಕಾಗಿದೆ. ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕಳವಾಗಲಿ ಕೊಲೆಯಾಗಳಿ " ಕಾರ್ಯ ' ಎನಿಸಿದೆ, ಬುದ್ದಿ ಬ ದೃಷ್ಟಿ 
ಎ. ಅದೆ ಸಂಗತಿ "ಅಕಾರ್ಯ ' ಎನಿಸಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆದ್ಕ ಷ್ಶ್ಪಿ ೫... 
1 ವೂ "ಅಕಾರ್ಯ'ವೂ ಉಪಸ್ಥಿತವಾದಾಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಪ್ರಮಾಣವಂದೊ 
ಪ್ಲಿಕೊಳ ಬೇಕೆ ? 

(ವು ಇನ್ನೊ೦ದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಪರಶುರಾಮನು 
ತಾಯಿಯ ತಲೆಯನ್ನು ಕಡಿದ.ದು ಪ್ರರಾಣಪುಸಿದ್ದ ವಾಗಿದೆಯಷ್ಟೆ. ತಂದೆಯ 
ಆಜ್ಞೆ ಗಾಗಿ ಅವನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದನು. ಆದರೆ ಯಾವ ಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ತಂದೆಯ 
ಮಾತನ್ನು ಮೀರಬಾರದೆಂದು ಹೇಳಿದೆಯೊ ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ತಾಂಠತಿಿಯೂ 
ದೇವತಾಸಮಾನಳೆಂದು. ಹೇಳಿದೆ. ತಂದೆಗಾಗಿಯೂ ವಿದೇಯತೆ ಇರಬೇಕು, 
ತಾಯಿಗಾಗಿಯೂ ವಿಧೇಯತೆ ಇರಬೇಕು-ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೋಷ 
ವೇನು ಇದರಲ್ಲಿ ? ತಂದೆಯ ವತಾತು ಕೇಳಿದ್ದು " ಕಾರ್ಯ ಎನಿಸಿದತೆ, ತಾಯಿಯ 
ತಲೆ ಕಡಿದದ್ದು "ಅಕಾರ್ಯ' ಎನಿಸುವುದು! ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಅದೇ ಸಂದರ್ಭ--- 
ಆದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ "'ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯತೆ'ಯ ಒಂದು ತೊಡಕು ಬಂದಿದೆ. ತಂದೆಯ 
ಮಾತನ್ನು ವಿನೀರಿ ತಾಯಿ.ಯನ್ನ್ನು ಹೊಡೆಯದಿದ್ದ ರೆ ಮೊದಲನೆಯದು "ಅಕಾರ, 
ಎರಡನೆಯದು “ಕಾರ್ಯ ವಎನಿಶುತ್ತಿ ದ್ಹಿತು.. ಇಂತಹ . ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥಿ ತಿ'ಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ ಮಾಣವೆಂದರೆ. ಬೇರೊಂದು ಶಾಸ 'ವನ್ನೆ ಶೋಧಿಸ 
ಬೇಕಾಗುವುವಲ್ಲ? ಇಲ್ಲವಾದರೆ. ಇಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯ ಚಾಚುವ. ಹೇಣಿ : ಅಧವಾ 
ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ಕಾಮಕಾರತಃ ' ಎಂಬ ಪದದ ಮೇಲೆ ಜೋರನ್ನು ಕೊಟ್ಟು 
" ಎಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಕಾಮ ಎಂದರೆ 1 ವೃ ತ್ಮಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು ವೃತ್ತಿ ಗೆ ಚತ 
ನಿಲ್ಬುವುದೊ ಅಲ್ಲಿಯೆ ಶಾಸ್ತ ದವು ಪ್ರಮಾಣ , ಮಿಕ್ಸಡೆ ಹಟ ಸ್ರತ ಆಧಾರ 
( ಜ೫ಿಂ೫0೩ಓಳ60655 ) ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಪಡಬೇಕೊ? 


(೪) ಸೊನೆಯದಾಗಿ ಅರ್ಜುನನ ಸದ್ಯದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೈ ತೆಗೆದು 
ಳೊ ಕಣ, ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಹತ್ಪಾಪ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿದಂತಾಗುದ್ರದು. ಅಂತಹ ಪಾಪದಿಂದ *ೊನೆಗೆ ಚ ಸ್ತ 
ತಪ್ಪಿದ್ದ ೪ ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಶಾಸ ಧದ ಆಧಾರದಿಂದ ಹೇಳುವನು. ಹಿಂಸೆ 
ಯನ್ನು "ಮಾಡಬಾರದು, ಸ ಜನರ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು. ಮಾಡಬಾರದು ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ವ್ರಪಂಚ ೧೧೩ 


ಹೇಳುವುದು, ಅದನ್ನೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಈ 
ಮೂತಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವನ್ನು ನೋಡಿರಿ :.- 

ಸ್ವಧರ್ಮಮಹಿ ಚಾವೇಕ್ಷ್ಯ ನ ನಿಕಂಪಿತುಮರ್ಹಸಿ 

ಧವರ್ಮ್ಯಾದ್ಮಿ ಯುದ್ದಾತ್‌ ಶ್ರೇಯೋಂನೈೃತ್‌ ಕ್ಷತ್ರಿಯಸ್ವ ನ ವಿದ್ಯತೇ || 

ಅಧ ಚೇತ್‌ ತ್ನಮಿಮಂ ಧರ್ಮಂ ಸಂಗ್ರಾಮಂ ನ ಕರಿಷ್ಠಸಿ 

ತತಃ ಸ್ವಧರ್ಮಂ ಕೀರ್ತಿಂಚ ಒತ್ವಾ ಪಾಪಮಂವಾಪ್ಸ ಸಿ || (೨:೩೧,೩೩) 


" ನಿನ್ನ ಧರ್ಮವನ್ನು ನೋಡಿಯಾದರೂ ನೀನು ಹಿ೦ಂಜರಿಯಬೇಡ , ಧರ್ಮೋ 
ಚಿತವ್ವಾದ ಯುದ್ಧಶ್ವಾಂತ ಕ್ಪುತ್ರಿಯನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೇಯಸ್ಥ ರವಾದುದು 
ಯಾವುದು ?..ಧರ್ಮೋಚಿತವಾದಂತಕ ಈ ಯುದ್ಧವನ್ನು ನೀನು ವರಾಡದಿದ್ದರೆ 
ಕೀರ್ತಿಯೊಡನೆ ಧರ್ಮವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಪಾಪಕ್ಕೆ ಆಶ್ರಯನಾಗುವೆ ' ! 


ಯುದ್ಧವನ್ನು ವಡಡಿದರೆ ಪಾಪ ಎಂದು ಶಾಸಾ ೨ ಧಾರವಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು 
ಹೇಳಿದರೆ ಯುದ್ದವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇದ್ದರೆ ಪಾಪ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನೂ ಶಾಸ್ಟಾಧಾರ 
ವಾಗಿಯೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ! ಇದೆಂತಹ ಆಧಾರ! ಮೇಲಿನ ಪರುಶುರಾಮ 
ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹೇಳಿದ ಎರಡು ಮಾತುಗಳು ( ತಂದೆಗೆ ವಿಧೇಯತೆ, 
ತಾಯಿಗೆ ವಿಧೇಯತೆ) ವ್ಯವಹಾರದ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ನಿಂತುವು. 
ಆದರೆ ಈ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾರದ ಒ೦ದು ಆಚರಣೆಯ ( ಯುದ್ದದ ) 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರವೇ ಎರಡು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ | 
ಇಲ್ಲಿ 4 ಕಾರ್ಯಾಕಾಯ ೯-ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ ' ಹೇಗೆ? ಯುದ್ಧವು "ಕಾರ್ಯ ' ಎಂದೂ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, ಯುದ್ಧವು `ಅಶಕಾರ್ಯ ' ವೆಂದೂ ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ. " ತಾಯಿಯ ವಧ' 
: ಾರ್ಯ' ಎಂದು ಮೇಲಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಯುದ್ಧವು " ಕಾರ್ಯ ' ವೆರಿದು ಅರ್ಜುನನ *ಸ್ಪಧರ್ಮ' ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಇದೇ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಇವೆರಡು ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳಲ್ಲಿ. ಅರ್ಜ್ಜನನ *ಸ ಧರ್ಮ ' ವೆ೦ಂಬುದೊಂದು 
ಶಾಸ್ತ್ರವು ಇನ್ನೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಯಿ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, ಸೃತ್ರಿಯನಿಗೂ ಒಂದು ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ--ಎಂದರೆ ಪ ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು 
ಮೊದಲು ತನಗೆ ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ಶಾಸ್ತ್ರ ಯಾವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕೆಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೊ? ಸಮನಾಜದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗನಸರಿಸಿ 
ಅವನಿಗೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ಇರುವುದೆ? ಇರಬೇಕಾದುದೆ? ಧನಿಕನು ಮಾಡಿದುದನು ಗ 
ಬಡವನು ಮಾಡಲಾಗದು, ಅರಸು ಮಾಡುವುದನ್ನು ಆಳು ಮಾಡಲಾಗದು, 
ಸ್ವಾವಿುಂ ಮಾಡುವುದನ್ನು ಸಂಸಾರಿಗನು ಮಾಡಲಾಗದು--ಉಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿ- 
ಯೊಬ್ಬನ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. ಎ೦ದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವುದೊ ? 
ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಶಾಸ್ತ್ರತ್ವವೆಲ್ಲುಳಿಯಿತು ? ಅನೇಕರಿಗೆ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾದ 


೧೯೮ ಅಜರ್ನಿನವಿಷಾದಯೋ(ಗೆ 


ಒ೦ದು ಆಧಾರ ಎಂಬ ವರಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಶಾಸ್ತ್ರತ್ವವಿರುವಾಗ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಜನರಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳೆಂದು ಹೇಳುವಾಗ " ಶಾಸ್ತ್ರ ' ಎಂಬುದು ಅನರ್ಧಕವೆ 
ಅಲ್ಲವೆ? ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನರಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಕೃಷ್ಣನೆ 
ತಸ್ಮಾತ್‌ ಶಾಸ್ತ್ರಂ ಪ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವೃವಸ್ಥಿತ್‌ ' ಎಂದು ಹೇಳು 
ನಲ್ಲ! ಇದೇನು ಉಪಹಾಸವೊ ಉಪಮರ್ದವೊ ಇಲ್ಲವೆ-- "ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ ' ಎಂಬ ಸಲ್ಪನೆಯನ್ಟೆ ನಾವು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊ೦ಂಡಿರುವೆವೊ ? 

(೫) ವ್ಯಕ್ತಿಯ ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ (ಹಸಿವೆ)ಗೂ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಳೂ 
ಅದರ ಆಚರಣೆಗೂ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ವೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧ ಬರುವ ಮೂರು 
ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ಅನುಕ್ರ್ರವುವಾಗಿ ನೋಡಿದೆವು. ಈ ಮೂರರಿಂದ ಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಆಧಾರವು ದೇಶಕಾಲಗಳಿಂದೆ ಅಬಾಧಿತವಾದುದು ಎ೦ದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದಂತೆ. ಮೊದಲನೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಗೂ 
ಒಂದ್ಲಿಗೊ ವಿರೋಧ ಒಂದಿದ್ದು ಜೊನೆಗೆ ಶಾಸ ವು * ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿಯೆ ತನ್ನ ಆಧಾರವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳು `ವುದೆಂಬುದನ್ನ್ನು ಮರೆಯ 
ಬಾರದು. ಆದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳಿದ್ದೇ ಪಾಪೆ. ಎಂಬ ಮಾಾತಿನ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಯನೆ 
ನಾವಿಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತಿದ್ದುದರಿಂದ ಈಗೆ ಆ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ 
ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡೋಣ. ಮಿಸ್ವೆರಡು ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಶಾಸ್ತ್ರಸ್ಯೆ ತ್ರಿಕಾಲಾ- 
ಬಾಧಿತ ಆಧಾರವನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದು ಸಮಂಜಸವೆಂದು ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಅದರ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಸ್ಮ ಣವೆನಿಸುವ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯೆವಸ್ಥಿತಿಯೆ ಸಮರ್ಪಕ 
ವಾಗಲಿ ಸಮಾಧಾನಕಾರಕವಾಗಲಿ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ತದಿ ಪರುದ್ಧ ವಾಗಿ, ಆಧಾರಕ್ಕೆ 
ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪುವ ಪ್ರಸಂಗವೂ ಬರುವಂತಿದೆ. ಇಂದಿನ ನಮ್ಮ ಸಮಾ 
ಜಕ್ವೆ ಪರಿಚಿತವಾದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಇನ್ನಿ ಷು ಕೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟಮಾಡಿಕೊಳ್ಳೋಣ. ಎಳೆವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೆ ಮಗ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಸೆಂಬ ಶಾಸ್ತ್ರ ಒಂದಿದೆ ( ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿ ತೃವಾಗಲಿ ಬಹಿಷ್ಕಾರ 
ವಾಗಲಿ ದ೦ಡವೆನಿಸುವುದರಿಂದೆ ಇದು ಶಾಸ್ತ್ರ, ಕೇವಲ ಸಂಪ್ಥೆ ಸ್ರದಾಯವಲ್ಲ ಎಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದ ): ಈಗ ವಯಸ್ಸಿನ ಹದಿನಾಲ್ಕು ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಜಿ 
ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಕೂಡದು ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು ಅಧಿಕಾರದ ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, 
ಅರ್ಜುನನ ಸಮಸ್ಯೆಯಂತೆ ಇ.ಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ವಶಾತಿನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ 
ಗಳುಳ್ಳ ಎರಡು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿವೆ. . ಒಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ತಪ್ಪಿದರೆ ಪರಲೋಕದಲ್ಲೂ 
ದಂಡನೆ ಬಿಡದು ; ಇನ್ನೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ತಪ್ಪಿದರೆ ಐಹಿಕದಲ್ಲಿ ದಂಡನೆ ಬಿಡದು, 
ಇಂತಹ ಸ೦ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯುಳ್ಳ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನು ಹೇಗೆ ವರ್ತಿಸು 
ವನು? ನವಗೆ ಪರಿಚಿತವಾದ ವಿಷಯವಿದು. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಇಂದಿನ ಶಾಸ 


ಇಾ 
ವನ್ನೆ ಅವನು ಪಾಲಿಸುವನು. ಆ ಕಾಲಸ್ವೆ ಅವನು ಎಂದಾದರೂ ಕೂಲಂಕಷ. 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯದೆ ಪ್ರಸಂಚ ೧೧೯ 


ವಾಗಿ ಎರಡೂ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಆಧಾರವನ್ನು ತುಲನಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ವಿಮರ್ಶಿಸಿ, 
ಸಾಧಕ ಬಾಧಕಗಳನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಿ, ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸು 
ವನೊ ಇಲ್ಲವೆ ಸಹಜವೆನಿಸಬಹುದಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸುವನೋ? 
ಸಹಜವೆನಿಸುವಂತೆಯೆ ವರ್ತಿಸುವನು. ಈ ದೃಷ್ಟಾ೦ತದಿ೦ದ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ. "ಸ್ಪಧರ್ಮಮಪಿ ಚಾವೇಶ್ಲ್ವ್ಯ ನ ವಿಕ೦ಪಿತು 
ಮರ್ಹಸಿ | ಧರ್ಮ್ಶ್ಯ್ಯಾದ್ಮಿ ಯುದ್ಧಾತ್‌ ಶ್ರೇಯೊಂನ್ಯತ್‌ ಕ್ಪತ್ರಿಯಸ್ಯ ನ ವಿದ್ಯತೇ ॥' 
ಎ೦ಬ ವಿಶೇಷೋದಾಹರಣದ ಮಾತನ್ನು " ನಿನ್ನ (ಕಾಲ) ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯನ್ನು ನೋಡಿ 
ಯಾದರೂ ಹೆದರಬೇಡ, ಪರಿಸ್ಚಿತಿಗೆ ತಕ್ತುಂತೆ ವರ್ತಿಸುವು್ರದಕ್ಕಿಂತ ವರಾನವನಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಶ್ರೇಯಸ್ವರವಾದುದು ಮತ್ತಾವ್ರದೂ ಇಲ್ಲ' ಎಂದು ಸಾವರಾನ್ಯ ನಿಯಮ 
ವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿದರೆ ಇಂದಿನ ಮಾನವನ ವರ್ತನೆಗೂ ಅದ: ಅನ್ನಂಯಿಸುವುದಲ್ಲವೆ? 
ಕ್ರ ಬದಲಾಯಿ.ಸಿದ೦ತೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಒದಲಾಂತಿಸುವುದು. ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಕೃಷ್ಣನೂ ಯಾಕೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿರಬಾರದು ? ಹಳೆದಾದ ದೇಹವು ಅಳಿದು ಹೊಸ 
ರೂಪದಿಂದ ಹ.ಟ್ಬಿಬರುವಂತೆ ಹಳೆದಾದೆ ಧರ್ಮ, ಹಳೆದಾದ ಜೀವನ ಕರಗಿ ಉಗಿ 
ಯಾಗಿ ಮತ್ತೆ ಹೊಸ ರೂಪದಿಂದ ಇಳಿದು ಒರುತ್ತಿರಒಹುದಲ್ಲವೆ? ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
. ಸಂಭವಾವಿಾ: ಯುಗೇಯುಗೇ ' ಎಂಬ ವಮತಾತು ಹಾಸ್ಯಾಸ್ಪದವೆನಿಸುವುದು. 
ಯುಗಯುಗಕ್ಕ್ಟೂ ಅಧರ್ವ್ವವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು-ಕೃಷ್ಣನ ಭಾಷೆ. 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ. ದೇವನು ಯತಾಕೆ ಸೃಜಿಸುವನು ? ಹೊಸ ಯುಗ್ಕೆ 
ಹೊಸ ಸೃಷ್ಟಿ, ಹೊಸ ದೇವ, ಹೊಸ ಧರ್ಮ-- ಈ ಪರಂಪರೆ ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನವಾಗಿ 
ನಡೆಯುವುದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಅಂತೂ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಸು 
ದಕ್ಷಿಡತಕ್ಕ ವತಾತೆಂದರೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಆಧಾರದಲ್ಲೂ ಹಳೆ-ಹೊಸ, ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ 
ಎ೦ಬ ಭೇದಾವಸ್ಥೆ ಕಂಡುಬರುವುದರಿಂದ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳೆಂದರೇನು ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳೂ ಹೇಳಲಾರವು. 
೬ 

" ಶಾಸ್ತ್ರ್ರ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ವಿಮರ್ಶೆಯು ಸಮಾಜದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂ೦ದ ಮಹತ್ತ್ವದ್ದಿದೆ ; ಮುಂದೆ ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರ ಅದನ್ನು ಬೆಳೆಯು ಸುವವ 
ರಿರುವೆವಾದ್ದರಿಂದ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿಗೆ ತಡೆದು ಈ ಪ್ರಕರಣದ ಮುಖ್ಯ ಚರ್ಚೆಯ 
ಕಡೆ ಸಾಗುವಾ. ಪಾಪದ ಸ್ತರೂಪವೇನು ? ಅದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ? 
ಪ್ರಾ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡುವಾಗ ಯಠಾವ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ, 
ಸೊನೆಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂ೦ದ ನೋಡಿದರೂ "ಇದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿ 
ಸುವುದೆ. ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಇಕ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಹಾಗಾದರೆ 
ಅರ್ಜುನನು "ಮಹತ್ವಾಪ ' ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಿ ತೀರ ತಪ್ಪಿದ್ದಾನೆಯೆ, ಕೃಷ್ಣನ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿ೦ದ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳು ಕೇವಲ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರವೆ ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದು. 


೧೨೦ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಕೃಷ್ಣನ ದೈಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೂ “ ಪಾಪ ' ಎಂಬುದಿದೆ, ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಶ್ಲೋಕ 
ತ್ತಿ ಮಾತು ನಿರ್ವಿವಾ ಆ ಜಿ 6 " ತೀರ್ತಿಯೊಡನೆ ಧರ್ಮವನ್ನೂ 
ಕಳೆದು ಪಾಸಕ್ಕೆ ಆಶ್ರಯನಾಗುವೆ' (೨ ೩೩) ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಹಾಗಾದರೆ "ಪಾಪ ' ಎಂಬುದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅರ್ಜನನಿಗೂ 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೂ ಬ ಸಪು ಚಚಷ್ಯ ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ನಿ8ಸಂದೇಹವಾಗಿ 
ಹೇಳಬಹುದು. *ಯುದ್ದ ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ? ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಅಧಿ 
ಪ್ರಾಯಪಟ್ಟರೆ " ಯುದ್ಧ ಮಾಡದೆ ಇರುವುದು ಪಾಪ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣ ನರಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅವರ ಭಿನ್ನಾ ಭಿಷ್ಪಾ ಯಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಾ೦ತದ ಇಲ್ಲವೆ ೬. ತ 
ಆವಶ್ಯಕತೆಯೆ ಇಲ್ಲ. ಈ ಎರಡು ಸುತ್‌ ॥- ತನ್ನದೆ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು 
ಕೈಷ್ಣನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಸಹಜವೆ ಆಗಿದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಜಾನ 'ದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ಅದರ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕಕ ಹೇಗೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ--ಎಂಬುದನ್ನು ಆದುವರೆದ 
ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಸದ್ಯಕ್ತೆ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಸಮರ್ಧನೆಗಾಗಿ ಯಾವ 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಶತೋರಿಸಿದ್ದಾ ತಕ್ಕ ತ್ನ ನೋಡೋಣ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಮವರಾತೆಂದರೆ "ಪಾಪ ' ಇಲ್ಲವೆ " ಪುಣ್ಣು' ಎಂಒದನ್ನು ನಾವು 
ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಹೇಳಿದ್ಕ ಎಂದರೆ ದೇವ-ಕರ್ಮ-ಪು ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ. ದೆ೦ಬ 
ಪರಂಪರಾಗತ ಅರ್ಥದಕ್ಲಿ, ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ ಪಾಪ (ಇಲ್ಲವೆ ಪುಣ್ಯ) 
ಎಂಬುದು ಶೇವಲ ಒಂದು ತರದ ದೃಷ್ಟಿ, ಒಂದು ಅನುಭವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳು ವ 
ಸಂಕೇತ ಮಾತ್ರ, ವಾಸ್ತವಿಕವಾದುದಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅದು ಹೊರಗಿನ ಈ 
ಯಾವ ವಸ್ತು ಗೂ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ವತಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, 


ನಾದತ್ತೇ ಕಸ್ಯಚಿತ್‌ ಪಾಪಂ ನ ಜೈವ ಸುಕೃತಂ ವಿಭುಃ 
ಅಜ್ಞಾ ನೇನಾವೃತಂ ಜ್ಞಾನಂ ಶೇನ ಮುಂಹೃೈ೦ತಿ ಜಂತವಃ | (' ೩: ೧೫:) 


" ಈತ್ವರನು ಯಾರ ಪಾಪವನ್ನಾಗಲಿ ಪುಣ್ಯವನ್ನಾಗಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ಜ್ಞಾನದ ಮೇಲೆ ಅಜ್ವ್ವಾನದ ಮುಸುಕು ಬಿದ್ದು ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಹೀಗೆ ತಪ್ಪು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ತ್ಮಾರೆ. ' 
ವತಾನವನ ಪ ತಾ ಪುಣ್ಯವನ್ನಾ ಗಲಿ ಈಶ್ವರನು ಕಡೆಗಣಿ ನಂದ 
ಇಂಡ ನೋಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದ ಮೇಲೆ ಪಾಪದ ಪಾಪತ್ತ್ವ “ಳಿಯಿತೆಲ್ಲಿ? 4ರ 
ವನ್ಹಾಗಲಿಸ ರ್ಗವನ್ನಾ ಗಲಿ ತೋರಿಸುವವನು ಈಶ ಸರನು ಈಕೆ ಭಾವಿಸಿ ಜನರು 
ಅವನಿಗೂ ಪಾಪ-ಪ್ರಣ್ಯಗಳಿಗೂ ಸ೦ಬಂಧ ಹಬ್ಚಾ ವರು. ಆದರೆ ಜನರ ಈ 
ಭಾವನೆಗೆ ಅವರ ಆಜ್ಜಾ ನವೆ ಕಾರಣ. ಹೀಗೆ ಭು ದೃಷ್ಟಿ ಿ೦ದ "ಪಾಪ * 
ವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಕಾಲ ಸಾಧಿತ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೂ ಇನ್ನೊ ೦ದು ದೃಷ್ಟಿ ಯಿು೦ದ 
ಪಾಪದ ಸ ಸರೂಪವೆಂತಹದೆಂಬುದನ್ನು ಸೂಜಿಸಿದಂತಾಗಿದೆ. ಅಜ್ಜಾ ನದ ವಂಂಸಂ 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯ ದಪ ಪ್ರಪಂಚ ೧೨೧ 


ಕಿಗೂ ಈ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಅಜ್ಜ್ಯಾನಮೂಲವಾದೆ 
ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಬೇಕಾದರೆ "ಪಾಪ ' ಎಂದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು ಎಂದು ಇಲ್ಲಿ ಅಭಿ 
ಪ್ರೇತವಾಗಿದೆ... ಈ ಅಭಿಪೃಾಯಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯು ಇನ್ನೊ೦ದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ “ ಅಜ್ಞ್ಯ್ವಾನವ ಮೂಲವಾದ ಆಜಷರಣೆ' ವಏನುವಾಗೆ 
"ಅಜ್ಪಾನ'ದ ಅರ್ಥವೇನು? ಜಾ ನಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ವಾದುಡು ಅಜಾ ನ ಎಂದು ಹೇಳಿ 
ಜ್ಞಾನವು ಕೆಳಗಿನಂತೆ ವರ್ಣಿಸಲ್ಪ ಟ್ಟಿದೆ 

ಅಮಾಧಿತ್ತ ಮದಂಭಿತ್ಮ ಮಹಿಂಸಾ ಕ್ಷಾಂತಿರಾರ್ಜವಂ 

ಆಚಾರಯ್ಯೋ೯ಸಪಾಸನಂ ಶೌಚಂ ಸ್ಲೈರ್ಯವರಾತ್ಮನಿನಿಗ್ರಹಃ |] 


ಇಂದಿಯಾರ್ಥೇಷು ವೈರಾಗ್ಯಮನಹಂಕಾರ ಏವ ಚ 
ಜನ್ಮವದೈಶ್ಯುಜರಾವ್ಯಾಧಿ ಡುಃಖದೋಷಾನುದರ್ಶನಂ || 
ಅಸಕ್ತಿರನಭಿಸ್ಟಂಗಃ ಪುತ್ರದುರಗೃಹಾದಿಷು 

ನಿತ್ಯಂ ಚ ಸಮಚಿತ್ತತ್ತಮಿಷ್ವಾ ನಿಷ್ಟೋಪಪತ್ತಿಷು || 
ಮಯಿ ಚಾನನ್ಯಯೋಗೇನ ಭಕ್ತಿರವ್ಯಭಿಚಾರಿಣೇ 
ಏನಿಕ್ತದೇಶಸೇನಿತ್ವಮರತಿರ್ಜನಸಂಸದಿ ॥ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮಜ್ಜಿ ನನಿತ್ಯತ್ತಂ ತತ್ತ್ತೃಜ್ಞ್ವಾನಾರ್ಧದರ್ಶನಂ 


ಏತದ' ಜ್ಞ ನವಿತಿ ಪ್ರೋಕ್ತಂ, ಅಜನ್ವಿ ನಂ ಯದತೋಂನ್ಯಧಾ | 
(೧೩. ೭-೧೧3 


ಜ್ಞಾನದ ಈ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು. ಸಂಗತಿ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ವರ್ಣಿಸುವ ಶಬ್ದಗಳೆಲ್ಲ " ಆಚರಣೆಗೆ ಸಂಒಂಧಿಸಿದ ಅರ್ಧಗಳನ್ನುು 
ಳು ಶವಾಗಿವೆ. "ಯಾವನಿಗೆ ಅಹ೦ಕಾರ-ಜ೦ಬ-ಅಹಿಂಸೆಗಳಿಲ್ಲವೊ, ಯಾವನಕ್ಲಿ 
ಕ್ಸವತಾಗುಣ-ಸರಳತೆಗಳು ಇವೆಯೊ--' ಮುಂತಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಶಬ್ದಗಳೂ ಆಚರಣೆ 
ಯಕ್ಕೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತಿವೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಎರುದ್ದ ವಾದ ಆಚರಣೆ ಅಜ್ಜಾ ನ " ಯಾವನಿಗೆ 
ಜಾಜಿ ಹಿಂಸೆ ಇದೆಯೊ-- 1 ಮಂಂಂತಾಗಿ ಅಜ್ಮಾನದ ಲಕ್ಷ್ಮ ಣವಾಗು 
ವುದು. ಈ ಲಕ್ಸ್ಮಣದೊಳಗಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಗುಣವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪಾಪ 
ವೆಂದಾಗಲಿ ಪಾಪಮೂಲವೆಂದಾಗಲಿ ಗೆಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅಜ್ಜ್ವಾನದ 
ಆಚರಣೆಯು ಬೇಕಾದರೆ ಪಾಪ ಎನಿಸಬಹುದು ಎಂದು ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. 
ಬೇಕಾದಂತಹ ಪಾಪವಿರಲಿ, ಜ್ಲಾನದಿಂದ ಅದರ ನಾಶವಾಗುವುದು. ಎಂದು 
ಇನ್ನೊ೦ದು ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ (೪-೩೬) ಹೇಳಿದ ಮಾತಿನಿ೦ದಲೂಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ಸೂಚಿತವಾಗುವುದು.* ಅಂತೂ ಪಾಪವೆಂಬುದು ಒಂದು ಶಲ್ಪನೆ, ಅಜ್ಞಾನದ 
ಒಂದು ವಿಧ ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು, 


೫ ೪ ೨೧, ೫.೧೦, ೬ ೨೮ ಶೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 
ರಿ 
೧೬೨-೪೫೭೦ 


೧.೨.೨ ಅರ್ಜನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಇದು ಅಜ್ಜ್ವಾನದ ವಿಧ ಎಂಬುದು ಹೇ ಗೆ ಎಂಬ 
ವಿವರಣೆಯೂ ಇದೆ. ಮೇಲೆ ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪನಿರ್ಣಯದ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ತ್ನೃವಿನ 
ಇಚ್ಚೆ, ಕರ್ಮಫಲ, ಸ್ವಹಿತ ಪರಹಿತ ಎಂದೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಕಮ ಣದ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು, ತನ್ಮೂಲಕ ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸಿ. 
ದೇವ. ಕರ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಾವರಾನ್ಯು ಪದ್ದತಿ ಇದ್ದು 
ಆದರೆ ಸರ್ವೆಸಾಮಾನ್ವವಾದ ಈ ಪದ್ಧತಿಯೆ ಅಜ್ಜ್ವಾನದ ದ್ಯೋತಕ ಎಂದೆ 
ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದೆ. 


ನ ಕರ್ತೃತ್ವಂ ನ ಕರ್ಮಾಣಿ ಲೋಕಸ್ಯ ಸೃಜತಿ ಪ್ರಭುಃ 

ನ ಕರ್ಮಫಲಸಂಯೋಗಂ ಸ್ತಭಾವಸ್ತು ಪ್ರವರ್ತತೇ ॥ ( ೫.೧೪) 
ಎ೦ಬ ಮಾತಿನಫ್ಲಿ ಕರ್ತೃ-ಕರ್ಮ-ಕರ್ಮವಲ ಇವುಗಳ ಪರಸ್ಪರ -ಸಂಒಂಧವನ್ನುು 
ನಾವು ತಪ್ಪಾೂಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಎಂದು ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
"ಕರ್ತೃತ್ವ (ಕಲ್ಪನೆ), ಕರ್ವೃತ್ತ (ಕಲ್ಪನೆ), ಕರ್ಮ (ಮತ್ತು) ಫಲ ( ಮೆತ್ತು ಕರ್ತ್ನೃಐ 
ಇವುಗಳ) ಸಂಯೋಗವನ್ನು ಈಶ್ವರನು ಹ.ಟೈಿಸಿಲ್ಲ ( ಎಂದರೆ ಇವು ವಾಸ್ತವಿಕ 
ವಿಜ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಇದೆಲ್ಲ * ಸ್ವಭಾವ ದ ವ್ಯವಹಾರ ' ? ಇನ್ನೂ ಒ೦ದು ಕಾರಣ 
ಶ್ಯ್ಯಾಗಿ ಕಾವು ಈ ಸಂಒಂಧವನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದು ಕೊಂಡಿರುವೆವು. "ನಾನು ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎನುವಾಗ ಅರ್ಜುನನೂ ಅದೇ ತಪ್ಪನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ 
ಅದೆಂದರೆ--_€ ಕರ್ತೃ” ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ. ಯುದ ವೆನ್ನಾಡುವ್ರದೂ ಬಿಡುವುದೂ 
ತನ್ನ ಕ್ಕೊ ಬ್ಬನನ್ನೈೆ ಕೂಡಿದೆ ಎಂದು ಅರ್ಜುನನ ಕಲ್ಪನೆ. ಕರ್ಮವನ್ನು ವಾಡು 
ವವನು *ಕರ್ತ್ಸೃ' ಒಬ್ಬನೇ ಎ೦ದು ಸಾವತಾನ್ಯ ಕಲ್ಪನೆ. ಎದುರಾಳಿಗಳು ಯುದ್ದ 
ಬೇಡ ಎಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧವರಾಡುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಶಸ್ತ್ರ್ರಾಸ್ತ್ರಶಕ್ಕಿಗಳಿ 
ಇದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಯುದ್ದ ಶಕ್ಯವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಕೌರವರಿಂದ 
ಅನೇಕ ಅವಮಾನ ಯಾತನೆಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಸಂಗವೆ 
ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಶೊನೆಗೂ, ಕೊನೆಯ ಕ್ಟ ಕ್ರ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನೇ ಉಪ 
ದೇಶ ವಸಾಡಿದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧವಷ್ಟ್ವಾ ಡಬಹುದಾಗಿತ್ತೆ ಎ೦ಬುದು 
ಸೆ೦ಂಶಯಾಸ್ಪದವಾದ ಮಾತು, ಹೀಗೆ ತನಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸದ, ತನ್ನನ್ನು ಮಿಕ್ಕಿದ 
ವಿೀರಿದ ಹೊರಗಿನ ಕಾರಣಗಳು ಕೂಡ ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಸಂಗಣ್ಯೆ ಅಷ್ಟೆ ಸಹಕಾರಿ 
ಯಾಗಿರಲು * ನಾತು ಯುದ್ದ ಮಾಡುವೈ, ನಾನು ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಬ' 
ಎಂದು * ಸರ್ತ್ನೃ' ತಾನೊಬ್ಬನೆ ಕರ್ಮದೊಡನಾಗಲಿ ಕರ್ಮಫಲದೊಡನಾಗಲಿ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿ. ಸಿಳು ಹ`ವೈದು  ಸರಿಯಾಗಬಹುದೊ ? ಅಲ್ಲ- ಎಂದೇ 
ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ, ಯಾಕೆಂದರೆ, 

ಅಧಿಷ್ಕಾನಂ ತಥಾ ಕರ್ತಾ ಕರಣಂ ಚ ಪೃಥಗ್ಮಿ ಧಂ 

ವಿವಿಧಾಶ್ವ ಪೃಥಕ್‌ ಚೇಷ್ಟ್ರಾ ದೈನಂ ಜೈವಾತ್ರ ಪಂಚಮಂ ॥ (೧೮:೧೩ ) 


ಪಾಪ-ಪು ಣದ ಪ್ರಪ೦ಚ ೧೨೨ಷ್ಠ್ಟಿ 


" ಸ್ಹಲ, ಕರ್ತ್ಸೃ, ಸಾಧನ, ಸಹಾಯಕ ಕ್ರಿಯೆ ಮತ್ತು ದೈೆವೀ ಇಚ್‌ 
ಇವು ಐದು ' ಪ್ರತಿಯೊ೦ದು ಕಾರ್ಯಕ್ತೆ ( ಕಾರ್ಯಸಿದ್ದಿಗೆ 3) ಕಾರಣಗಳಾಗಿವೆ? 
ಐದರಲ್ಲಿ ಒಂದಾದ ಕರ್ತ್ರೃವಿನದಷ್ಟೆ ಸಂಒಂಧವನ್ನ್ಟಿಟ್ಟು ಕೊ೦ಡು, ಅವನ ಇತ್ತಾ 

ನಿಚ್ಚೆ, ಹಶಾಹಿತಗಳ ದು ಯಿ೦ದ ಕರ್ಮಕ್ಕ್ರ್ರಾಗಲಿ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಟಾಗಲಿ *`ಪಾವ 3 
ಇಲ್ಲವೆ * ಪುಣ್ಯು' ವ್ಟವುದು ಹೇಗೆ ಸರಿಯಾದೀತು? ಅರ್ಜನನು ಈ ಸರಿಯಲ್ಲದ 
ದೃಷ್ಟಿ ಮಾ ಕಡಾ. ಸಟಗ ಭೀಷ್ಮ್ಮಾದಿಗಳನ್ನು ತಾನು ಕೊಲ್ಲುವ 
ವನು, ಅದಕಾಗಿ ಆ ಕರ್ಮದ ಸ೦ಒಂಧ ತನಗೆ ಒರುವುದಂ ಎಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದಾನೆ. 
ಆ ತನ್ನ ದೊಂದು ದೃಷ್ಠಿ ಬ್ರಯಿಂ೦ದಲೆ "ಅಹೋ ಬತ ಮುಹತ್ತಾಪಂ ಕರ್ತು೦ ವ್ಯುವಸಿತಾ 
ವಯು೦ ' ಎ೦ದು ಗೋಳಾಡುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮುಂದೆ ಕೃಷ್ಣನು 
| ಶುತಸ್ವ್ವಾ ಈಶ್ಮಲವುದ೦, ಈ ವಿಚಾರಗೊಂದಲ, ಈ ದ್ಳೃ ಹಿ ದೋಷ ನಿನಗೆಲ್ಲಿ೦ದ 
ಬಂದಿತು 3? ದ 1 ಕೇಳಿದ್ದಾನೆ ಗೆ ಅರ್ಜನನು ಯುದ್ಧ ಬೇಡ ಎ೦ಬುದಸ್ಕೈೆ 
ಕೊಟ್ಟಿ ಕಾರಣಗಳ. ಹೇಗೆ ವಿಜಾರಗೊಂದಲದ, ದೃಷ್ಟಿ ದೋಷದ ಮಾರಿಗಳಾಗಿ 3 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಕ್ಟ್ಬ್ಮ ವಾಗಿಯೂ ಏವರವಾಗಿಯೂ ಇದುವರೆಗೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
ಇನ್ನು ಅರ್ಜುನನ ಮೂಲಪು್ರಶ್ನೆಯ ಚರ್ಜೆಯಫ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಮಾತು ಉಳಿ 
ದಿದೆ. “” ಆ ಮಾತಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಮುಂದಿನ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ವತಾಡಿ "ಅಜರ್ಜನ 
ವಿಷಾದಯೋಗೆ ” ಎಂಬ ಹೆಸೆರಿನಿ೦ದಶೆ ನಮ್ಮ ಗ್ರ೦ಧದ ಮೊದಲ ನೆಯ ಭಾಗವನ್ನು 
ಮುಗಿಸುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸ ಎವಾಗ ಸೂಚಿಸಿದ ಅನೇಈ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ, ತೋರಿಸಿದ ದೃಷ್ಟಿದೋಷಣಗಳಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವೇನಿದೆ ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಎರಡನೆಯ ಭಾಗವಾಗಿ ಕಲ್ಕಿ ಲ್ಹಿಸಿಕೊ೦ಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಆ ಉತ್ತರದಿ೦ದ ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವಾದುದರಿಂದ * ಆರ್ಚುಜಟ ಸಾದಯೋಗ ' ಎ೦ಬ ಶಹೌಸರನ್ನು 
ಅದಕ್ಕು ಇಸವಿ ಓದ್ದೇವೆ. ಹ 


೫. ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ 
೧ 


ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯಿಂದ ಅಜರ್ಷನನ ವಿಚಾರ ಗೊಂದಲದ ಕಲ್ಪನೆ ವಾಚಕ 
ರಿಗಾಗಿರಬಹುದು. ಅರ್ಜುನನು ಯಾವುದೆ ಕಾಲದ ಸಮನಾಜದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ 
ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮಾದರಿಯು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪರಮಮಿತ ನು, ಲೋಕೈಕ 
ವೀರನು, ಹೆಚ್ಚಿನ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆದವನು, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೂ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಗೆಳನ್ನೂ ಬಲ್ಲವನು , ಇಂತಹನು ವಿಚಾರಗೊ೦ದಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳುವುದೆಂದರೆ ಅವನನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ ಸಮಸ್ಯೆ ಎಂತಹದಿರಬೇಕು? ಸಮಸ್ಯೆಯ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಂಡುದರಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ಇಷ್ಟೊಂದು ವಿವರವಾಗಿ, ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ಉತ್ಕರ 
ಕೊಟ್ಟಿರ ಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಮೊದಲೊಮ್ಮೆ ಕೃಷ್ಣನಿಂದ "ಛೀ' ಹಾಕಿಸಿಕೊಂಡರೂ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತನ್ನ ಅಂತೆರಾಳದಲ್ಲಿಯ ಸಮಸ್ಯೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಿಲ್ಲ ಎರಡನೆಯ 
ಸಲ ತನ್ನ ಸಂದೇಹವನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಮೊದಲಿನಂತಹ ವಿಜಾರ 
ಗೊ೦ದಲವನ್ನೈೆ ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಷೆ ಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸ, ಪಗ ತಾನು ವಿಜಾರಗೊಂದಲ 
ದಕ್ಷಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡ ಅರಿವು ಅವನಿಗಿದೆ. ಅದಕ್ವೆಂದೇ, 
ನ ಜೈತದ್‌ ಏಿದ್ಮಃ ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ 
ಯದ್ವಾ ಜಯೇಮ ಯದಿ ವಾ ನೋ ಜಯೇಯುಃ | 
ಯಾನೇವ ಹತ್ತ್ವಾ ನ ಜಿಜೀನಿಷಾಮಃ 
ಕೇ8ವಸ್ಥಿ ತಾಃ ಪ್ರಮುಖೇ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಾ)8॥ ( ೨-೬) 


"ಫ್ರಾವು ಆವರನ್ನು ಜಯಿಸಬೇಕೊ, ಅವರೇ ನಮ್ಮನ್ನು ಜಮಿಸಬೇಕೋ? 
ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚಿನದು ಎಂಬುದೇ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. 
ಯಾರನ್ನು ಕೊಂದ ಮೇಲೆ ನಾವು ಜೀವಿಸುವುದೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲವೊ ಆ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಠ ೫ 
ರೆಲ್ಲರೂ ನಮ್ಮೆದುರಿನಲ್ಲಿ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ' 


ಈ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಿದಾಕ್ಬ್ಪ್ಮಣ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನು ಅರ್ಜುನನ ಬುದ್ಧಿ 
ಶಕ್ತಿಗಾಗಿ ದಂಗುವಜೆದು ನಿಲುವನು. ಇವನೆಂತಹ ಮೇಧಾವಿ! ತನಗೆ ಜಯ- 
ತೆನ್ನೆ ಶತ್ರುವಿಗೆ ಜಯ, ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚಿನದು ಎಂದು *ೇಳುತ್ತಾ, 
ನಲ್ಲ. ? ಇದೇನು ಬುದ್ದಿಯ ಭ 9ತವೆ, ಕ್ಸತ್ರಿಯತ್ತದ ಅಡಥೋಗತಿಯೆ? ತನಗೆ ಜಯ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಇಷ್ಟೆ ;ಮೇಲಾಗಿ ದಂಷ್ಯ ರನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ ಕ್ಪ್ಪತ್ರಿಯನು ತನಗಾಗಿಯೆ 
ಜಯವನ್ನು ತಾತಾ: ಹೀಗಿರಲು" ಸಹನ; ಜತ ಅಸಂಬದ್ಧ ಸಂದೇಹ 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೫% 


ವನ್ನು ಮುಂದೊಡು ಒವನಲ್ಲ--ಎಂದು ಯಾರಿಗಾದರೂ ಶಕನಿಕರ- ಖೇದಗಳುದ್ದ ವಿಸ 
ಜಿ ಜ್ರ ಅದೇನೊ | ನಿಜ ಮತ್ತು ಸಹಜ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ನಿಜವಾದ ತಳು 
ಶ್ಲೋಕದ ಎರಡನೆಯ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಅಜರ್ಜನನಾದರೂ ತನ- 
ಗಾಗಿಯೆ ಜಯವನ್ನು ಕೋರುವನು. ಆದರೆ ಈ ಕೋರಿಕೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಆ ಜಯದ 
ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಅವನಿಗಿದೆ. ತನಗೆ ಜಯವೆಂದರೆ ತನ್ನನ್ನು ಇದಿರಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ತ 
ರಾಷ್ಟ್ರ _)ರದಲ್ಲದೆ ಅವರಿಗಾಗಿ ಕಾದಾಡುವ ಲಕ್ಬಾವಧಿ ಜನರ ಸಂಹಾರ , ಇದ- 
ರೊಡನೆ ತನ್ನ ಪಕ್ಸ್ನದಲ್ಲೂ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಅನೇಕರ ಸಂಹಾರ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ 
ರನ್ನೂ ಕೊಂದ ಚೋಲೆ ಜಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಧವೇನಿದೆ? ರಾಷ್ಟ್ರದ ಜನತೆಗಾಗಿ 
ಬ್ಲ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಜನತೆಯೆ ನಷ್ಟ ವಾಗಿ ಹೋದರೆ ಆ ಯುದದ ಜಯಾಪಜಯ 
ಗಳಿಗೆ ಅರ್ಧವಾಗುವುದೆ » ಇದಲ್ಲದೆ ತ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೆ ಜಯವಾದರೂ 
ಸರ್ವನಾಶವಾಗಲೇಬೇಕು ₹ಕ ಹೀಗಿರುವಾಗ " ನಿಮ್ಮ ಒತಕ್ಕಾಗಿ ನಿವೆಮ್ಮಲ್ಲರ ಸಂಹಾರ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ' ಎಂಬ ಅಸಂಬದ್ಧ, ಘಾತುಕ ಕ್ಟಾ ತ್ರತೇಜಸ್ಸಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಸ್ಥಾ 'ಇವಿದೆ : ಸಮಾಜದ ಸ ಸಂರಕ್ಷ ಣೆಗಾಗಿ ಬ ತರಾದ ತ ಷ್ರ ಸ್ಸ ತ್ರಿಯನು ಯಾವ 
ಶಾರಣಕ್ಕಾ ದರೂ ಸವರಾಜವನ್ನೈೆ ಸ್ಮೃಶಾನಕ್ಕಿಳಿಸಬಹುದೆ 9 


ಎ 


ಮೇಲಿನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ದೊಡ್ಡ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನ ಎಬ್ಬಿಸಿದ್ದಾನೆ 
ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾದರೂ ಕೇವಲ ತನಗಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ವ್ಚವ 
ಹರಿಸಿದರೆ ಸಾಗದು ಎಂದು ಈಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವನ್ನು ಮೊದಲೊಮ್ಮೆ ಅವನು ಬೇರೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂ೦ದ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಮೊದಲ 
ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಕೊನೆಗೆ ಅವನು ಹೀಗೆ ಗೋಳಿಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ.-- 

ಕುಲಕ್ರಯೇ ಪ್ರಣಶ್ಯಂತಿ ಕುಲಧವರ್ತಾ$ ಸನಾತನಾಃ 

ಧರ್ಮೇ ನಷ್ಟೇ ಕುಲಂ ಕೃತ್‌ಸ್ನಂ ಅಧರ್ಮೋಂಭಿಭವತ್ಯುತ [| 

ಅಧರ್ಮಾಭಿಭವನಾಶ್‌ ಕೃಷ್ಣ ಪ್ರದುಷ್ಕ೦ತಿ ಈಕಂಲಸ್ತಿಯ। 

ಸ್ತ್ರೀಷು ದುಷ್ಬಾಸು ವಾಷ್ಟ್ಸೇಯ ಜಾಯತೇ ವರ್ಣಸಂಕರಃ | 

ಸಂಕರೋ ನರಕಾಯ್ಕೆವ ಕುಲಘ್ನಾನಾಂ ಕುಲಸ್ಯ ಚೆ 

ಪತಂತಿ ನಿತರೋ ಹ್ಯೇಷಾಂ ಲುಪ್ತಪಿ೦ಂಡೋದ ಕಕ್ರಿಯಾಃ 1 

ದೋಷೈರೇಕ್ಕೆಃ ಕುಲಘ್ನಾನಾಂ ವರ್ಣಸಂಕರಕಾರಕ್ಕೆಃ 

ಉತ್ಪ್ಸಾದ್ಯಂತೇ ಜಾತಿಧರ್ಮಾಃ ಕುಲಧವರ್ತ್ನಾಶ್ಚ ಶಾಶ್ಚತಾಃ || 

ಉತ್ಸನ್ನ ಕುಲಧವರ್ಮಾಣಾಂ ಮನುಷ್ಯಾಣಾಂ ಜನಾರ್ದನ 

ನರಕೇ ನಿಯತಂ ವಾಸೋ ಭವತೀಶ್ಯನುಶುಶ್ರುಮ || (೧ಿ.೪೦-೪೪) 


೧೨೬ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


 ಈುಲದ ನಾಶವಾದರೆ ನಡೆದುಒಂದ ಕುಲಧರ್ಮದ ನಾಶವಾಗುವುದು; ಒಮ್ಮೆ 
ಗರ್‌ ನಷ್ಟ ವಾಯಿತೆಂದರೆ ಮುಂದೆ ಕುಲವೇ ಅಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವುದು ; 
ಈ ಅಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಲಸ್ದ್ತೀಯರು ನಡತೆಗೆಡರವುರು, ಕುಲಸ್ಸೀಯರ ನಡತೆ 
ಕೆಟ್ಟಿಲ್ಲ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರರ್ಕಾಗಳ ಸಂಕರವಾಗುವುದು! ಕೃಷ್ಣ್ವಾ, 1 ಸಂಕರದಿಂದ 
ಕುಲಗೆಟ್ಟ ಶವೆರಲ್ಲದೆ ಅವರ ತರುವಾಯದ ಶಕುಲವೂ ನರಕಕ್ಕೆ “ಇಳಿಯುವುದಲ್ಲದೆ, 
ಕೂ. ಪೂರ್ವಪಿತೃಗಳೂ ಪದಚುತರಾಗ. ತು! ಕ.ಲದ ಅಧರ್ಮ 
ಜಾತಿಗೆ ಹಒೂ ವುದು; ಕುಲಧರ್ಮದೊಡನೆ ಜಾತಿಧರ್ಮವೂ ನಷ್ಟ ವಾಗು 
ವ್ರದು. ಸ 1 ಶಾಶ್ವತವಾದ ನರಕವೇ ಗತಿ ಎಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ ? ಜ್ಯ 
ಅರ್ಜುನನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಕಳಕಳೆಯಿ೦ದ ಹೇಳುವುದರ ತಾತ್ಸರ್ಯವೇನು? ಇಂದು 
ತನ್ನ ಮೇಲೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಇದೆ, ತಾನು ಸ್ವತಂತ್ರನಲ್ಲ, ತಾನು ಕೈಕೊಂಬ 
ಕಾರ್ಯದ ಮೇಲೆ ಇಡಿಯ ಸಮತಾಜದ ಉನ್ನ ತಿ.ಆಧೋಗತಿಗಳು ಅವಲಂಬಿಸಿ 
ನಿಂತಿವೆ--ಎಂಬುದನ್ನು ಸ್ಮ 'ಷ್ಟ್ರೀಕರಿಸುತ್ತ ಲಿದಾ ಜಿ ಎ೦ದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ ಅರ್ಜುನನು 
ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಗೆ ಒಂದು ತರದ ಬಾಚಿ ಬಂಧನವನ್ನು ಬಿಗಿಯಬಯಸಿದ್ದಾನೆ. ಸಮಾಜ 
ದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿದ್ದ ವ್ಯ ಕಿಗೆ ಸಮಾಜದ ಹೊರತಾಗಿ, ಸಮಾಜದ ಹೊರಗೆ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯೂಎಲ್ಲ' ಎ೦ಬ 'ವಿಚಾರವನ ನ್ನು ಮುಂದಿಡುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಇಂದು ಯುದ್ದ 
ವನ್ನ ಮಾಡಿದರೆ, ಕ್ಪೃತ್ರಿಯನೊಬ್ಬ ಜೆ ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಕರ್ತವ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ 
ಇಡಿಯ ಸಮತಾಜವನ್ನೆ. ನರಕಕ್ಸ್ರಿಳಿಸಿದಂತಾಗು ವುದ, 


ಷ್ಕಿ 


ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಯಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ವಿಚಾರವತಾಡಿಯೆ ವಾಾತನಾಡುತ್ತ್ಮ 
ಲಿದ್ಧಾನೆ, ಆ ವಿಚಾರವಾದರೂ ಎಂತಹ ಉದಾತ್ಮವಾದುದು--ಎಂದು ಅನೇ*ರಿಸೆ 
ತೋರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಜರ್ಕನನೆ ಈ ತೋರಿಕೆಯನ್ಫು ಹ೧ಡಲೆ ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದಾ ನೆ, 
ಅರ್ಜುನನು ತಾನು ಹೇಳುವುದನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ ಹೇಳಿಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಸದ್ಯದ ಪ”ಸ್ಥಿತಿಯ ಇನ್ನೊ ೦ದು 0 ನೋಟವೂ ಅವನ ಕಣ್ಕ್ಯೊ ತು ತಿದ 
ಇತ್ತ ಯುದ್ದಮಾಡಿದರೆ ಸರಾ ಎಂದರ್ಕೆ, ಯುದ _ಮಾಡೆದಿದ್ದರೆ ಸರ್ವರಿಗೂ 
ಸ್ಸ್ನೇಮ ಬು ಹೇಳಒಹುದೆ? ತಾನೊಬ ನು ರಣಾಂಗಣವನ್ನು "ಬಿಟ್ಟಿ ರೆ ಯುದ್ಧ 
ತಪ್ಪಿತು ಎ೦ಬ ಭರವಸೆ ಎಲ್ಲಿದೆ ? ಇದಲ್ಲದೆ ಕೌರವರಿಗೆ ಚಹ ಕಡ ಸಮಾಜ 
ರಕ ಸ್ಸಣೆಗಾಗಿ ಅವರು ಆತುರರಿದ್ದಾ ರೆಂಬ. ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅವರಿಗಿಲ್ಲ... ತಾನು " ಯುದ 
ಬೇಡಿ ' ಎಿನುವಾಗ ಬೇರೆ ಯಾರೂ ತನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯಲು 
ಮುಂದೆ ಓ೦ದಿಲ್ಲ; ಆದ್ದರಿಂದ ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಮಿ ಸವರಿಗಾಗಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ) ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ--ಇಂದು ತಾನು ಯಜ ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ೬ 
ಕೊಟ್ಟ ರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸತ -ನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ಸಾ ಸವಿದೆ, ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿ ಗ ಎಂದು ಜೆ 


ಸಂಖ ಮುತ್ತು ಸಮಾಜ ದಿ೨೭ 


ವ್ರದು ಹೇಗೆ? ಸೆತ್ಯ-ನ್ಯಾಯಗಳನ್ನು ಸಿದ್ದಗೊಳಿಸಲು ಸರ್ವನಾಶವನ್ನೆ ಮಾಡ 
ಬೇಕಾಗುವುದೆ? ಸರ್ವನಾಶಕ್ಕಿಂತ ಸತ್ಯ-ನ್ಯಾಯಗಳ ನಾತವು ಅಪಾಯಕಾರಈ 
ವಎನಬಹುದೆ ? ಶಾಶ್ವತ ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಸಮಾಜದ ಆಹುತಿಯನ್ನು ಮಾಡಬಹುದೆ ? 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಲು ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆಯೆ, ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯೆ ? ಒಟ್ಕಾ ರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಗಾಗಿ ಸಮಾಜವೆ (885೧೯೭೬೦2೩), ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವೃಕ್ತಿಯೆ 2? ಸರ್ವನಾಶ 
ತಪ್ಪಿಸುವುದ ಕಶ್ತುಗಿ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೆ ' ಇಲ್ಲವೆ ಕರ್ತವ್ವಕ್ತಾಗಿ ಅಧಿಕಾರವು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲೂ ಇರುವುದೆ? ಹೀಗೆ ಅನ್ನೊಂದು ಒದಿಯಿ೦ದ ಅರ್ಜುನನ 
ಬುದ್ಧಿ ಹೊಯ್ದಾಡುತ್ತಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಅವನ ವತಾತೇ ಸಾಕ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ. "ಯತ್‌ 
ಶ್ರೇಯಃ ಸ್ವಾನ್ನಿಶ್ಚಿತಂ ಬ್ರೂಹಿ ತನ್ಮೇ' (೨,೭) ಎಂದು ಅವನೇ ಕೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ವ್ಯಕ್ಕಿಯ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ತಾನು ಹೇಳಿದ೦ಂತೆಯೆ ಇದೆ ಎಂಬ ದೃಢಾಭಿಪ್ರಾಯೆ 
ಅರರ್ಜುನನಲ್ಲಿದ್ದರೆ ಅವನು ಈ ವತಾತನ್ನೆ ಕೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಎಷ್ಟೆಷ್ಟಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಕಲ್ಲಿಸಿದನೊ ಅಷ್ಟಷ್ಠಾ ಗಿ ವೈಕ್ತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಕಮೊ 
ಇದಿರಾಗಿ ನಿಂತಿತು, ಅದಕಾಗಿ ಅವನ ಮೊರೆ, "ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚಿನದು 2 
ಕೃಷ್ಣ್ವಾ, ನೀನೇ ಹೇಳು. ನಿಸ್ಹಯವಾಗಿ- -ನಿರ್ಧಾರಮಾಡಿ--ಹೇಳು ' ಎಂದು. 


ಳ್‌ 


ಅರ್ಜುನನ ಹ ಹದಯದಲ್ಲಿ ಹೊಯ್ದ್ಥಾಟವನ್ನೆ ಬ್ಹಿಸಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಅನಂತಕಾಲಿಕ 
ವಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯೊ, ವ್ಯಕ್ತಿಗಾಗಿ ಸಮಾಜವೊ- ಎಂಬ ಪ ಕ್ನೆಗೆ 
ಇ೦ದಿನ ವರೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆತಿಲ್ಲ, ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದು. ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರವಾದ, 
ಆ೦ಂತರಿಕವಾದ ಅಷ್ಟೊಂದು ಸಂಬಂಧವಿದೆ, ಒಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ೨ ಇನ್ನೊ೦ದನ್ನು 
ಕಲ್ಲಿಸುವುದೆ ಅಶಕ್ಕ, ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮೇಲಿನ ಪ ಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ; 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ಉತ್ತರವನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿ ಸುವುದೆ ಅಸವ೬ಟಂಜಸ ಎಂದು ವಾದಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಆ ಯುಕ್ಕ್ತಿವಾದವು. ಸರ್ಮಕವಾದದ್ದಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ಅನೇಕ್‌ ವರ್ಷಾವಧೀಯಿ.೦ದ ಸಮಾಜದ ಸಂಘಟನೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಈ ಪ್ರಪ೦ಜದಲ್ಲಿ ಬಾಳಿದ್ದಾನೆ. ಅದರಂತೆಯೆ ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಕೆಲವು ಸುಸಲ್ವ್ಯೃತವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಂಘಟಿನೆಯಲ್ಹಿ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಲೀನವಾಗಿ ಹೋಗಿದ್ದಾನೆ. ಅದಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಇವು ಒಂದನ್ಕ್ನೊ ೦ದು ನಿಶಟಿವಾಗಿ ಅವಲಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿವೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದರೆ ಮಾನವಪ್ರಪ೦ಚದ ಇತಿಹಾಸವೆ ಆ ಮಾತನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವುದು. 


ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಹಾಜ ಇ.ವು ಒಂದನ್ನೊ ೦ದು ಅವಲಂ೦ಬಿಸಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಇವು 
ಗೆಳ ಕೀಳುಮೇಲನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 


೧೨೨ ಅಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಆಗಾಗ ಈ ನಿರ್ಣಯದ ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳಾಗಿವೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ; ಆದರೆ ಅವು ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾತುಗಳೆ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜು ನಿರ್ಣಯವಾಗಿಲ್ಲ. ವೈದಿಕ ೫0 
ದಕ್ಲಿ ಅರಸುತನ ಹ ಒಟ್ಟಿತು ಹೇಗೆ ಎಂಬುದುಕ್ತೆ ಒಂದು ಕತೆ ಇದೆ ಒಂದಾನೊಂದು 
ತಾಸು ಜನರು ತ ಕ್ಸೀಣರಾಗುವುದನ್ನು ಕಂಡರು ತಮ್ಮತಮ್ಮೊ ಳಗೆಯೆ 

ಸುವಿದ್ದವನು ಫ್ರೈಲಾಗದ ವನನ್ನು ಸಾಗ ಉಟ ಜಹ ಸ ಕಂಡರು; ತವೆ 
ಚ ವ್ಯ ವಸ್ತ್ದೆ ಯೂ ಇಲ್ಲ, ಯಾವ ಸುರಕ್ಷಿಃ ತತೆಯೂ ಇಲ್ಲ ಎ೦೩ಎದನ್ನು ಕಂಡರು, 
ಇದಕ್ಕೊಂದು ಉಪಾಯವನ್ನು ಸರು ॥ ದೇವರನ್ನು ಮೊರೆಹೆ ಹೊಳ್ಳುರು. "ನೀವು 
ಅರಸನೊಬ್ಬನನ್ನು ರಿಸಿಕೊ೦ಡು, ಅವನಿಗೆ ಅಧೀನರಾಗಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಿರಿ' ಎಂದು 
ದೇವನು ತೀತಾ ಬ ಈ ಕತೆಯ ಉದ್ದೇತ-ಸಂದೇಶಗಳು ಬಹಳೇ ವರಾರ್ಮಿಕ 
ವಾಗಿವೆ. ವಶಾನವನು ಸಮಾಜಜೀವನವನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದ ರೆಅವನಿಗೆ *ೆ ಕ್ಪೇಮವಿಲ್ಲ, 

ವೈಯಕ್ಕಿಕವಾಗಿಯೆ ವತಾನವನು ಬಾಳಲಾರನು ಎಂಬ ವತಠಾತನ್ನು ಇಲ್ಲ ದಾಹ 
೧ನಿಜೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಕ್ಲೇಮವಾಗಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಚತತ ವ್ಯಕ್ತಿಯು 
ಸವತಾಜ ಸಂಘಟಿನೆಯ್ಸ ವತಾಡಿಕೊಳೆ ಬೇಕು, ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರೆಯೆ ಅವನ ಶಕ್ಷ್ಕಿ- 
ಸುಖ ಸಂಪತ್ತುಗಳು ಚ ಚಜರವ ಪೂಟ ಮಾತನ್ನು ಇಂದಿನವರು ಸ ಸಶಾಸಿ ಬಯ 
ವೆಂದು ಅಭಿವತಾನದಿಂದೆ ಒಪು ಎತಾದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ೫೫01 
ವಾಜ್‌; ತುಸುಹೊತ್ತು, ಒದಿಗಿಟ್ಟು ಈ ಸಮಾಜಜೀವನದ ಸಾರ್ಧಕತೆ 


ಜು 
ಯನ್ನೂ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಳೊ ಕಟ್ಟೋಣ. 


ಧಾ ವನದ ತಳಹದಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಪದ್ಮ ಆಹುತಿಯ 
ಮೇಲೆಯೆ ನಿಲ್ಬಬೇಕಾಗುವುದು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನು ತನ್ನ ಮೈಯತ್ತ, ಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ವನ್ನು ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳಬಯಸಿದರೆ ಸಾಂಧಿಕ ಜೀವನವು ಅವಶ್ಯವಾಗುವುದೆಂದು ಬೇರೆ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. *ಈ ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಹೋಗಬೇಕಾದುದಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮ್ಯಕ್ಕಿ ಗೆ ತನ್ನ ನ್ನ್ನ 
ಎಮುರಿಸುವ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗಾಗಿ ನಿರ್ಣಯಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ ಲೇ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ಉಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನಿರ್ಣಯವು ಸವಮಕಾಜದ ದುಷ್ಟಿ 
ಯ.೦ದಲ್ಕೆ ಸಮಾಜದ ಸಲಂವಾಗಿಯೆ ಆಗಬೇಕೆಂಬುದು ಸಾಂಫಿಕಜೀವನದ ಮೂಲ 
ತತ್ತ್ವ. ಈ ತತ್ತ್ವಕಸ್ತುಗಿ ಮಾನವನ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅನಿಷ್ಟ್ರಪರಿಣಾಮಗಳು 
ಸಂಭವಿಸುವುವು. " ಸವಕಾಜದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ.೦ದ, ಸಮಾಜದ ಸಲುವಾಗಿ ' ಎನುವಾಗ 
(ಸಮತಾಜ' ಎ೦ಬುದರ ಅರ್ಧವೇನು? "ಸವರಾಜ ' ಎಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಘಟಕ ಎನಿಸುವ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಂದು ಅರ್ಧಮರಾಡಿದರೆ ತತ್ತ್ತೃವು ತರ್ಕಬದ್ಧ ವೆನಿಸಬಹುದು, 
ವ್ಯವಹಾರವು ಮಾತ್ರ ಅಸಂಬದ್ದವಾಗುವುದು. ಬಲ್ಲ ವ್ಯತ್ತಿ, ಗಳು ಒಂದೇ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ, ಒಮ್ಮತದಿಂದ ಯಾವುದನ್ನಾದರೂ ಒಪ್ಪಬಹುದಜೆಂಬುದು ಮಾನವ 
ಸ,ಭಾವಕ್ಕೆ ನಿಸರ್ಗವಿರುದ್ಧವಾದ ವಮತಾತು, ಬಲ್ಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೇ ಸಮತಾಜ ಎಂದು 


ಸಂಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೯ 


ಹೇಳಲು ಬಾರದಿದ್ದಲ್ಲಿ, ಇಂತಿಷ್ಟು ಜನರು ಸಮಾಜ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಅನಿ 
ವಾರ್ಯವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಇಂತಿಷ್ಟು ಜನರೆಂದರೆ ಯಾರು? ರಶಿಯಾದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳುವಂತೆ ಶಕೂಲಿಕಾರರೇ ಸವತಾಜವೆ, ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವಂತೆ ಸರ್ವಾಧಿ 
ಕಾರಿಯೆ ಸವತಾಜವೆ, ಇ೦ಗ್ಲ೦ಡದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವಂತೆ ಬಹ.ಮತವೆ ಸಮಾಾಜವೆ ? ಈ 
ಮೂರರಲ್ಲಿ ಇಂತಹದೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದು ಎಂದು ಹೇಳಲು ಯಾವ ಆಧಾರವಿದೆ 
ಪ್ರಜಾವ್ರಭುತ್ತಪದ್ದತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪ್ಲಮತದವರ ಆಹುತಿಯಾಗುವುದು; ಇದಲ್ಲದೆ 
ಬಹುಮತದವರ ನಿರ್ಣಯವಾದರೂ ಬುದ್ದಿಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅನುಭವದ ನಿರ್ಣಯವಲ್ಲ; 
ಹದಿನೆಂಟು ವಯಸ್ಸನ್ನು ವೀರಿದ ಆಧಿಕಾರದಿಂದಲೆ ಕೊಡಬಹುದಾದ ನಿರ್ಣಯ ! 
ಈ ನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿಕಾರವಾದರೂ ಸ್ತತಂತ್ರವಾದುದೆಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಚುನಾವಣೆಯ ಹುರಿಯಾಳು ಮುಂದಿಟ್ಟ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಿರ್ಣ- 
ಯಾಧಿ ಕಾರವಿದೆ. ಮತದಾರರಿಗೆ ಒ೦ದು ಸ೦ಗತಿ ಮಹತ್ತ ದ್ಧೆನಿಸಿದಾಗ ಹುರಿ 
ಯಾಳಿಗೆ ಆ ಸಂಗತಿಯ ಮಹತ್ತ್ವ ಒಪ್ಪದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದು ಕಸದ ಬುಟ್ಟಿಯನ್ನೆ ಕಾಣು 
ವುದು. ಅ೦ತೂ ತೋರಿಸಿದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮಾತ್ರ ವ್ಯೆಕ್ತಿಗಿದೆ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿಯೆ ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇರಲು ಮಿಕ್ತು ಮಾದರಿಗಳ 
ಮಾತೇ ಬೇಡ, 

ಸಾಂಖಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮೋಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು 
ನಷ ಸವಾದರೆ ಅದು ವ್ಯಕ್ಕಿಯ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಚ್ಯಾ ಸಾಮಾನ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ನಿರ್ಣಯ 
ಕೊಡ.ವ೦ತಹ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯಾದರೂ ಐಲ್ಲಿದೆ ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ವಾದಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ವಾದಿಸುವವರು ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬುದೆ ಇಬ್ಬ 
ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. ಕೊನೆಯವರೆಗೂ, ಪ್ರಪಂಚದ ಪ್ರುಳಯದವಕಶೆಗೊ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ವತಾನವನಿಗೆ ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ೦ತಹ ಮುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಬಾರದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಗ 
ತಿಯ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಸುಳ್ಳು ಇಲ್ಲವೆ ಅಸ೦ಭವನೀಯ ಎಂ೦ದಂ೦ತಾಗಲಿಲ್ಲವೆ? ನಿಜವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಸಾಂಫಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಅವಕಾಶ ಕಡಮೆ 
ಎನಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದ್ದುದನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸುವುದು ಹೊಸ ವಿಜಾರ- 
ಇದ್ದುದೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದಾಗ ಹೊಸ ವಿಚಾರ ತಿಳಿಯುವುದೆಂತು ? ಅದಕಾಗಿ ಕೂಸೆ 
ವಿಚಾರಕ್ಕು ಬಹತಮತದ ಬೆ೦ಒಲ ದೊರೆಯುವ ಸಂಭವವೆ ಕಡಮ್ಮೆ 

ಇದಲ್ಲದೆ ಸಾಂಬ ಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ತೊಂದರೆ ಇದೆ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ನಿರ್ಣಯವೂ "ಸಮಾಜದ ಹಿತ'ಕ್ಯ್ಯಾಗಿ ಇರಬೇಶಕಾಗುವುದೆಂದು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. "ಸವಕಾಣದ ಹಿತ ವೆಂದರೇನು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸುವುದು 
"ಸವತಾಜ'ವೆಂದರೆ ಇ೦ಂತಹರು ಎನುವಾಗ " ಸಮಾಜದ ಹಿತ ಎಂದರೆ ಆ " ಇ೦ತ 
ಹರದೆ ' ಹಿತ ಎಂದು ಅರ್ಧವಾಗುವುದಿಲ್ಬವೆ? ಹೀಗೆ ವೌೇಲವರೆದೆ ಹಿತ ಎಂದು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಕ್ರಿ ಉಳಿಯುವುದು ಹೇಗೆ? ಬೇರೆ ಸೆಲವರು 

೧೩-..೪೫೭೦ 
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ಅಸಂತುಷ್ಟರಾಗಿ ಉಳಿಯ. ವರು, ಈ ಅಸಂತೋಷದಿಂದ ಸಮರಾಜದಲ್ಲಿ ಸಂರಕ್ಷಿತೆ 
ತೆಯೂ ಕಡೆಮೆಯಾಗುವುದು. *ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಂಘಿಕ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅವಶ್ಚವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾವತಾನ್ಚವಾಗಿ ಒ೦ದು ಉಪಾಯ ಯೋಜನೆ 
ಕೈಕೊಳ್ಳಲ್ಪಟ್ಟುದು ಕಂಡುಬರುವುದು. * ನಮ್ಮು ಹಿತವೂ ಬೇಡ, ನಿಮ್ಮ ಹಿತವೂ 
ಬೆಡ, ಒಬ್ಬರಿಗಾಗಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಅಸಂತೋಷವಾಸುವ ಸ೦ಂದರ್ಭವೆ ಬೇಡ, 
ಹಿಂದಿಕಿ೦ಡ, ಎಂದಿನಿ೦ದ ಹೇಗೆ ನಡೆದುಬಂದಿದೆಯೊ ಹಾಗೆಯೆ ಮುಂದಾದರೂ 
ನಡೆಯಲಿ” ಎಂಬುದೊ೦ದು ಸಮತಾಧಾನಕಾರಕ ಯುಕ್ಕಿವಾದವು ಸಾಂಘಿಕ 
ಜೀವನದಕ್ಲಿ ಕ೦ಂಡುಬರುವ್ರದು. ಸಂಪ್ರದಾಯವು ಸಮಾಜದ ಗುರು ಐಎನಿಸು 
ವ್ರುದು, ಸ೦ಂಪ್ರದಾಯತಶರಣತೆಯೆ ಸವರಾಜದ ನೀತಿಯಾಗುವುದು, ಜೇವನದಲ್ಲಿ 
ನವೋನವ ದೃಷ್ಟಿ, ವ್ಹಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ವಿಜಾರಶಕ್ತಿ ಇವು ಮಾಯವಾಗುವುವು. ಬಂದ 
ದಾರಿಯಿಂದ ತಿರುಗಿ ನಡೆದು ಹೋಗುವುದೆ ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬ ವಿಲಕ್ಷಣ ಪರಿಸ್ಜಿತಿ 
ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವುದು.. ಹಿಂದಿನದು. ಹಿಂದೆ. ಉಳಿಯಿತು, ದ್ಯೇಯ ಇ.ನ್ಟೂ 
ಮುಂದಿದೆ. ಎಂಬುದು ಅಪರಾಧವೆನಿಸುವುದು, ಅನ ಇಸಕ್ಪಾಟ್ಟ 
ಅ೦ತೂ ಯಾವ ಇಾರ ರಣಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಂಫಿಕ ಜೀವನವನ್ನು ತ್ಹ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗಿತ್ತೊ ಆ 
ಶಕ್ತಿ -ಸುರಕ್ಷಿ ತತೆ-ಪ್ರಗೆತಿಗಳೆ ಈಗ ಗ ಯ ಎಷ್ಟೊ 
ಸಲ ಕಗ ತೋಗವುತ 
೫ 
ಸಮಾಜಸ್ವಾಗಿ ವ್ಯುಕ್ಕಿ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ಟಾ ಶ್ರಿಯವನ್ನು ಇದುವರೆಗೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾ 
ಯಿತು. ಆ ಅಧಭಿವ್ರಾ ಯವು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳು ವಷ್ಟು ಇಷ್ಟ ವಾಗಲಿ ಹಿತಕರವಾಗಲಿ 
ಇಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ವಿವೇಚಿಸಿದ್ದಾಂಉಿತು. ಇಷ್ಟ ಹೇಳಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ತದ್ದಿ ರುಡ್ಡ 
ವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾಗ ಸಮಾಜ ಎ೦ಬ ಅಭಿಪಾ ಚ್‌ ಹೆಚ್ಚ ಸಯುಕ್ಕಿ ವಾದುದು 
ಎನುವಂತಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ಕಿಗಾಗಿ ಸವರಾಜ ಎಂಬ ವತಾತಿನ ಅರ್ಧವೇನು? ಪ)ತಿಯೊಂದು 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ವೈಕ್ಷಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿ 
ಠಾರವೂ ಆವೆ ಬಡಿ ಈ ತತ್ತ ಎದ ತಳಹದಿ. ಈ ತತ್ನೆ ಎಕ್ತುನುಸರಿಸಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಜೀವನವು ಹೆಚ್ಚು ನೈಸೆ ಜಟ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ತ್ವಾತಂತ್ರೆ ಕ 
ತನಗಿದೆ ರಾರ ಅಭಿಮಾನದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ತನ್ನ ಶಕ ಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳ ಲು 
ಪ್ರೋತ್ಸಾ ಹ ದೊರೆಯುವುದು ಕೊನೆಯ ಬರ ಅಧಿಕಾರ ತನಗಿದ್ದು ಹ 
ಮಕ ಗೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೂ ಅದರ ಅರಿವೂ ಹೆಚು _ವ್ರವು, ಇದಲ್ಲದೆ ಪುಗತಿಯ 
ಲ್ಲನೆಗೆ ಇಲ್ಲಿ ದೊರಕುವಷ್ಟು ಅನುವು ಮತ್ತಾವ ಸೆ ಸಪದಲ್ಲೂ 2... 
ಹಳ ಇಗೊ ತಂತ್ರ: ರ್ಯ ಲಾಧಿಕಾರ ಇವೆರಡನ್ನೂ ಉಳ್ಳ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ಹೊಸತನವನ್ನು ತರುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ, ಆ ಶಾಟ ಟಕ ಕಾರ್ಯರೂಪ 
ದಿಂದ ಹೊರಹೊಮ್ಮನ್ನ ವುದರಲ್ಲೂ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಕ್ರಿವಿದ್ದ 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧ಷ್ಮಿ೧ 


ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೌಂದರ್ಯದಷ್ಟೆ ಸಾಹಸವೂ ಕಂಡುಬರುವುದು ಸಹಜ. ವಕಾನವ 
ಪ)ಪಂಜೆದ ಇತಿಹಾಸವನು್‌ ನೋಡಿದರೆ ಧೈರ್ಯದಿಂದ, ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಮೆರೆಯಿಸುವ ಮು೦ಡಾಳು ಇದ್ದೃಲ್ಲಿಯೆ ಕ್ರಾ೦ತಿ 
ಯಾಗಲಿ ವ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ರೂಪ್ರಗೊಂಡ.ದು ಕಂಡುಒರುವಡು. 
ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾಗಿ ಸವತಾಜ ಇವುಗಳ ಕಲ ಸನೆಯಲ್ಲಿ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅನೇಕ ಪೋಷಕ ಅನುಕೂಲತೆಗಳ, ಆದರೆ ಅವುಗಳ ತೆಗೆ 
ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಮೂಲವಾಗಿಯೆ ವಿರೋಧಕವಾಗಬಹುದಾದ ಪ್ರಸ೦ಗ 
ಗೂ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೂ ಇವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗದು. ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ 
ಅರಸುತನದ ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅ೦ತಹ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಸೂಚಿತವಾಗಿಯೆ ಇದೆ; 
ಅದೆಂದರೆ ದೊಡ್ಡ ವಿೀನು ಸಣ್ಣ ವೀನನ್ನು ನುಂಗುವಂತೆ ಕಸುವಿದ್ದವನು ಕಡವೆತಿ 
ಯವನನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದು. ಈ ವರಾತಿಗೆ ಇಂದಿನವರು ಒಂದು ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಕಾಣಿಸಒಹುದು. ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವಾಗೆ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸುಶಿಕ್ಷಿತನೂ ಸುಸಂಸ್ಕೃತನೂ ಆಗಿರಬೇಕೆಂಬುದು 
ಗೃಹೀತವಾಗಿದೆ ಎಂದು ತಬ ಹು ಪ್ರೊ ಮಾತನ್ನು ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ 
ಒಪ್ಪೋಣ. ವ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ಕಿಯೂ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ. ಅಲ್ಲವೆ ಮಹಾತ್ಮಾ 
ಗಾಂಧಿಯಾಗಿದ್ದ ಒಂದು ಕಾಲವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ 
ಕೂಡ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಕಡಮೆ ಎಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾ ೦ತದಿಂದಲೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಒಹುದು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ “ಹುದ್ಬ್ಬು ವ ಮಾನವನಿಗೆ ಎರಡು ತರದ ಬೆಳವಣಿಗೆ 
ಗಳಿವೆ. ಒ೦ದು ಬೌದ್ದಿಕ, ಇನ್ನೊ ೦ದು ೫ ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಬೌದ್ದಿಕ ಬೆಳವಣಿ 
ಗೆಯ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಮಾನ ಚ್‌ ಪ್ರಭುತ್ತ ಶಕ್ಯ ವಿದೆ, ಶಾರೀರಿಕ” ಬೆಳವಣಿಗೆ 
ವಠಾನವನನ್ನು ನಿಸರ್ಗತಃ ಮೀರಿ ನಿಂತಿದೆ. ಜಳ ಊತ ನಿಯಂತ್ರಣಗಳಿಂದ, 
ಅಭ್ಯ್ಯಾಸ- -ಸಹವಾಸಗಳಿಂದ, ಬೇರೆ ಉಪಾಯಗಳಿಂದ ಬುದ್ದಿಗೆ ಒಂದು ಒಳಿಕೆಯನ್ನೂ 
ಒ೦ದು ಮುಟ್ಟಿ ನ್ನೂ ಒದಗಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಶಾರೀರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ವತಾತೇ 
ಬೇರೆ. ಹುಟ್ಟಿ "ದ ಕೂಸಿನ ಶಾರೀರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಭರವಸೆ ದೊರೆಯುವುದು ಹೇಗೆ 
ಚ ಚಯ ೬8 ಶಿಶುವಿನ ಶರೀರಸ೦ರಕ್ಷ್ಣಣೆ ಶಕ್ಕವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಪಾಣಿ 
ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮೇಲಿನ ಮೆಟ್ಟಿ ಅಗೆ ಹೋದಂತೆ ಶಿಶುವಿನ ಅಸಾಹಯತೆ ಹೆಚ್ಚಿ ದ್ವುದು 
ಕಂಡುಬರುವುದು. ಸದ್ಭಕ್ಕೆ ಮಾನವನು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಗೆಳಲ್ಲೂ ಮೇಲ್ಮೈಟ್ಬಿ ಅನವ 
ನಿದ್ದಾನೆ; ಅದಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಮಾನವಜಾತಿಯ ಶಿಶುವು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಜ್ಚು 
ಅವಧಿಯು ವರೆಗೆ ಪರತಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಅನೇಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಗು *ೆಲವೇ ದಿನ 
ತಾಯಿಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿ ಆಮೇಲೆ ಸ್ಮತಂತ್ರವಾಗುವುದು. ಆತ್ಮಸಂರಸ್ಸುಣೆ 
ಮತ್ತು ಅನ್ನ ಸಂಪಾದನೆಗಳೆಂಬ ಮಹತ್ವದ ಜೇವನೋಪಾಯಗಳಲ್ಲಿ ತಾಯಿ- 
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ಯಿ.ಂದಲೆ ಮಗು ಅವಶ್ಯವಾದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು, ವಡೆದಾಕ್ಸಣ 
ತಾಯ, ನವು ಮರೆಯಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಮಾನವಜಾತಿಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಲ್ಲ. 
ಮಹತ್ತ್ವದ ಜೀವನೋಪಾಯಗಳಿಗಾಗಿ ಕೂಸು ತಾಯಿಯಿಂದ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯು 
ವ೦ತಿಲ. ಅನೇಕ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಜೆಯೆ ಮಾನವಜಾತಿಯ ತಾಯಿಯು 
ಆ ತನ್ನ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸ್ಥಾನವನ್ನೂ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾಳೆ. 
ಅದಕಾಗಿ ವತಾನವ-ತಿಶವಿಗ ಬೇರೊಂದು ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ ಮಾನವನ 
ಶಾರೀರಿಕ ಬೆಳವಣಗೆಯೆ ನಿ೦ಂತುಹೋಗುತ್ತಿದ್ದಿತು. ಆದರೆ ಹಾಗಾಗಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಮಾನವಪುಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ, ಮತ್ತೆಲ್ಲೂ ಕಾಣದ, 
ಎರಡು ಸಂಸ್ಥೆಗಳು. ಇವೆರಡೂ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ನಿಂತಿವೆ; ಒ೦ದನ್ನೊ ೦ದು 
ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿವೆ , ಒಂದನ್ನೊ ೦ದು ಅವಲಂಪಿಸಿವೆ. ಆ ಎರಡು ಸಂಸ್ಥೆಗಳೆಂದರೆ 
ಒಂದು ಕುಟಿ೦ಬಸ೦ಸ್ಥೆ, ಒಂದು ವಿವಾಹಸಂಸ್ಥೆ. ಇವೆರಡೂ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗಾಗಿ 
ಮಾನವನ ವೈಸರ್ಗಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ನಷ್ಟವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಲು ಬೇಡ. 
ಕುಟಿ.೦ಬಸಂಸ್ಥೆಯಿಂದ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಆತ್ಮೋನ್ನತಿ ( ಇಲ್ಲವೆ 
ಪ್ರೇರಕ 1010೩೧೫೪7೮) ಯ ಬುದ್ದಿ ಕಡಮೆಯಾಗಿದ್ಕೆ ವಿವಾಹ ಸಂಸ್ಥೆಯಿಂದ 
ದುರ್ಬಲಸಂತಾನವು ಶಕ್ಕ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂದಿಷೆ. ಟೆ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಹುದು. 
ಆ ವಿಷಯವಿರಲಿ; ಇನ್ಣಿ ಹೇಳುವ ಮರಾತೆಂದರೆ ಮೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಿಂದ 
ಸುರಕ್ಸಿತತೆ ಕೂಡ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆ೦ಂದೂ ಅದಕಾಗಿಯೆ ಬುನಾದಿಕಾಲದಿ೦ದಲೂ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಕ೦ಡುಬರುವ್ರವೆಂದೂ ತೋರಿಸಿಕೂಡುವುದು ಇನ್ಬಿ ಪ್ರಸ್ತುತ 
ವಾಗಿದೆ. 


ಹ್ತ 


ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿದ ವಿಜಾರಗೊಂದಲದಿಂದ ವಾಚಕರು ನಮ್ಮ 
ಜೆರ್ಜೆಯೆ ಬೇರೆ ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿದೆಯೆ ಎಂದು ಸ೦ಶಯಗೊಳ್ಳಬಹುದು. ಅದ 
ಕಾಗಿ ಈ ಮಾತಿನ ಮೂಲ ಪ್ರಸ್ತಾವವನ್ನು ಸ್ಮರಣೆಗೆ ತಂದು ಕೊಳ್ಳೊ `ಣ, ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಜುನ ಗೆ ಇದಿರಾಗಿ ಒಂದು ಸಮ ಸ್ಯೆ ನಿಂತಿದೆ. ಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟಿಉಯ೦ದ ತಾನು 
ನಿರ್ಣಯಕ್ವೆ ಬರಬೇಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಸಮಾಜ ಒಪ್ಪ ಬ್ಬೇಕೆ-- 
ಎ೦ಬುದು ಅವನ ಸಮಸ್ಯೆ. ಈ ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆಯಬೇಕಾಗಿದೆ ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ; ಅದಕಾಗಿ ಸಮಸ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನೆ ಇದುವರೆಗೆ ವಿವವಿಸಿ 
ದ್ಹೇವೆ. ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ವ್ಯಕ್ತಿ--ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾರು ಹೆಚ್ಚು, ಯಾರು ಕಡಮೆ 
ಎ೦ಬುದೆ ಆ ತತ್ತ್ಪಗಳ ತಿರುಳು. ಸಮಾಜ ಹೆಚ್ಚು ಎಂದಲ್ಲೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತವಿದೆ, 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚು ಎ೦ದಲ್ಲೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತವಿದೆ ಎಂದು ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಿದೆವು. 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೩೩ 


ಇದೆಂತಹ ನಿರ್ಣಯ! ಯಾವುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೂ ವೈಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತವು ತಪ್ಪಿ 
ದ್ವಲ್ಲ ಬಎ೦ದರೆ ಇದುವರೆಗಿನ ವತಾನವನ ಇತಿಹಾಸವು ಆಅಹಿತದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿಯೆ ನಡೆದಿದೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ ? ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದರೆ ಪ್ರಗತಿಯ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನೆ ಅಲ್ಲಗಳೆದಂತಾ 
ಗುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಮು೦ದಿನ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿ- 
ವ್ರಾಯಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕಾಣಿಸುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಸದೃತ್ಯೆ ಈ ಚರ್ಚೆ 
ಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿಗೊಳಿಸುವುದಕಷ್ಪಾಗಿ ಇನ್ನೊ೦ದು ವತಾತನನ್ಹಿ ಕೇಳಒಹುದು. ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚು ಎಂಬುದರ ವಿವಾದವೂ ಪ್ರಯೋಗ 
ಗಳೂ ವತಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಅಂದಿನಿಂದ ಇ೦ದಿನೆ ವರೆಗೆ ನಡೆದೇ ಇವೆ. ಆದರೆ 
ಒಂದು ಸೂಳ್ಳ್ನ್ಮ ವನ್ನು ಗಮನಿಸೋಣ. ಮಾಾನವನಕ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಉದ್ಭವಿಸಿತು 
ಹೇಗೆ? ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲೂ ಇಂತಹ ಸಮಸ್ಯೆ ಇದ್ದಂತೆ 
ತೋರುವುದಿಲ್ಲ : ಅವುಗಳ ವ್ಲವಹಾರದಲ್ಲೂ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ, ಹಕ್ಕು, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಕರ್ತವ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿದ್ದ ಚಿಹ್ನಗಳಿಲ್ಲ. ವತಾನವನಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹುಟ್ಟಿತು 
ಯರಠಾಕೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರನೆಂದರೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಆ ಬುದ್ದಿ 
ಯು೦ದ ಹುಟ್ಟಿದ ಒಂದು ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ. ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ ವತಾನವನು ಹಿಂದು 
ಅ೦ದುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುತ್ತಾನೆ; ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯಿ೦ಡ ಇಂದು-ಮುಂದುಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ವಾನವನ ಜೀವನಧಥ್ಯೋರಣೆಯೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ. ನೈಸರ್ಗಿಕ ಧೋರಣೆಯ ಬದಲಾಗಿ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಧೋರಣೆ ಒಂದಿದೆ. 
ಹುಟ್ಟಿ ಒದ್ವಹ್ಕಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವುದಿಷ್ಟೆ ನ್ವೈಸರ್ಗಿಕ ಧೋರಣೆಯಾಗಿದ್ದರೆ ಹಿಂದ 
ವಂಂ೦ಂದಂಗಳೊಡನೆ ಹೋಲಿಸಿಯೆ ಬೆಳೆಯಬೇಕನ್ನು ವುದನಿ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಧೋರಣೆ. 

ಈ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಥೋರಣೆಗಾಗಿ ಮಾನವ ಜೀವಿತಕ್ವೆ ಬೇರೊಂದು 
ದ್ಲೇಯವೆ ಒದಗಿತು. ಅದೆಂದರೆ ಸುಖ. ಸುಖಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ 
ಸಹಜವಾದ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಎಂದೆನಿಸುವಾಗ ಅದಸ್ಯೆ " ಬೇರೊ೦ದು ಥ್ಯೇಯ ' ಎಂದೆನ 
ಬಹುದೆ---ಎಂದು ಅನೇಕರು ಅಡ್ಡ ಕೇಳೆಬಹುದು. ಅಂತಹರು ಮಾನವನ ಸ್ತ್ಹಭಾವ- 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವನ್ನು ಸಾಕಷ್ಟಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದಿರಿಲ್ಲದೆ, 
ಆತಂಕವಿಲ್ಲದೆ ಅವಶ್ಯವಿದ್ದುದನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಂಡು ಜೇವಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಸಹಜವಾದ ಸುಖಪ್ರವೃತ್ತಿ. ಇದು ಮಿಕ್ತು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಆದರೆ ಮಾನವನ ಸುಖಪ್ರವೃತ್ತಿ ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಡೆದಿಲ್ಲ; ತುಲನಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿ 
ವರಾನವನಿಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಅದು ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಡೆಯುವುದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ಮಾನವನ ಸುಖಸಿದ್ದಿಯು ನೆರಳಬೇಟೆಯಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಎ೦ದಿನ ಮಾನವನು 
ಇಂದಿಗೂ ಸುಖಸಿದ್ದಿಗೆ ಮುಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆ *” ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವನ ಸುಖದ ಕಲ್ಸ 
ನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ, ಅವನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಸುಖವು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಸಲಕರಣೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಿಕ್ಬುವ೦ಂತಲೇ ಇಲ್ಲ. ಈ ಮಾತು ಅಜ್ಜಾ ಕನವೂ ಅಲ್ಲ ಅಲಂಕಾರವೂ ಅಲ್ಲ ಎಂದು 


ಅರ್ಜನವಿಷಸಾಹಷಯೋಗ 


ತೋರಿಸಲು ಮಾನವನ ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಇತಿಹಾಸವನ್ನ ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾಗಿ 
ನೋಡೋಣ. ಸ.ಖ ಎಂದರೇನು? ಷಿ ಮಾತಿಗೆ ಅರ್ಧವೇ ಇಲ್ಲ ೬... 12 
ಸುಖವೆಂಬುದು ವಸ್ತುವೆ ಇಲ್ಲವೆ ಕಲ್ಪನಯೆ ? ಈ ಮತಾತಿನ ನಿರ್ಣಯವೇ ಲ್ಪ 
ಔ ನ್‌ ಎಷ್ಟು ಮಾನವರಿರುವರೊ ಅದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಹೆಚ್ಚು 
ಸಂಖೆ ಇದೆ ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ, ಯಾಕೆ೦ಂದರೆ--ಮಾನವನಿಗೆ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ 
ಡ್‌ ಬ ಮನುಷ್ಯ ಬಡಿಗೆ ತನಗೆ ಇಲ್ಲದ್ದೇ ಸಂಖ ಎನಿಸಒಹುದು, ಇನ್ನೊ 

ಒಬ್ಬನಿಗೆ ಇದ್ದುದು ಸುಖ ಎನಿಸಬಹುದು, ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಬ್ಬನಿಗಿ೦ತ ಬೇರೆಯಾದ ಪ ಪರಿಸ್ಚಿತಿ 
ದು, ರೋಗಿಗೆ ಅಪ ಪದ್ದವೆ ಸಂಖ ವಏನಿಸಒಹುದುು ಒಬ್ಬ ಚೀನಾ 


ತ್ತ್ದಜ್ಜ್ಯಾನಿ ಳೌ 01 ತೆ ಕಜ್ಜಿಯ ಮೇಲೆ ಬಿಸಿನೀರನ್ನು ಸುರಿಸುವುದು ಸುಖ 
ಐ) 
ಎನಿಸಬಹಂದು--ಮತ್ತ್ಟೂ ಇನ್ನೇನೇನೊ ಸಂಖ 2 ೫0 ಇದು ಸಾವರಾನ್ಯ 


ಫಿ 
ಮನುಷರ ಕಲ್ಪನೆ, ಅವರಿಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. ನಿಜವಾದ ಸುಖವು ಒಂದೇ 
ಇದೆ ಎಂದು *ಲವು ಪಂಡಿತರು ಹೇಳುವುದುಂಟು. ಆ ಮಾತನ್ನೂ ಒಮ್ಮೈಲೆ 
ಒಪ್ಪುವ೦ತಿಲ್ಲ. "ನಿಜವಾದ ಸುಖ' ಎಂದರೇನು? ಇದೇ "ನಿಜವಾದ ಸುಖ' 
ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ಹೇಗೆ ? ಹಾಗೆ ಹೇಳುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ ? ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಚರಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ನಿಜವಾದ ಸುಖವಿದೆ, ಬಡವರು ಬಡತನದಲ್ಲಿ, 
ಹೊಲೆಯರು ಹೊಲೆಗೇರಿಯ ಹೊಲಸಿನಲ್ಲಿ, ಹೆಂಗಸರು ಹೊಗೆಯ ಮುಸುಕಿ ನಲ್ಲಿ 
ಉಳಿಯುಂವುದೆ ನಿಜವಾದ ಸುಖ--ಹೀಗೆಲ್ಲ ಹೇಳುವ ಅಧಿಕಾರ "ಪ ಪಂಡಿತ'ರಿಗಿದೆಯೆ. 
ಆಯಾ "ಸುಖ'ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವವರಿಗಿದೆಯೆ * ಇದರ ಜೊತಿಗೆ ಇನ್ನೊಂದು 
ಗೊಂದಲ ಸೇರಿತು. ಸುಖವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಅಳೆಯತಕ್ತುದ್ದಲ್ಲ, 
ಕಾಲಮಾನದಿಂದ ತಾ ಬ ಎಂಬ ತರ್ಕವೆ ಈ ಗೊ೦ದಲಸ್ಕೆ ಕ ಕಾರಣ. ಈ 
ತರ್ಕತಾಂಡವರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ " ಶಾಶ್ಚತ ಸುಖ' ಎಂಬುದೊಂದಿದೆ. ಈ "ಶಾಶ್ವ ತ 
ಸುಖ'ದ ಕಲ್ಪನೆ ಬಹಳೇ ಆ ವಿದೆ. ಈ ತರಗತಿಯ ಸುಖವು ಚಾ! 
ಲೋಕಕ್ಕೆ ಸ೦ಒಂಧಿಸಿಲ್ಲ. ಕಾಲವನ್ನು ಮೀರಿದ್ದಲ್ಲವೆ ಇದು? ಅದಕಾಗಿ ವತಾನ 
ವನೂ ಕಾಲವನ್ನು ಮೀರಿದನೆ೦ದರೆ---ಎಂ೦ದರೆ ಸತ್ತನೆಲದರೆ--" ಶಾಶ ಸತ ಸುಖ 'ವು 
ಅವನಿಗೆ ಲಭಿಸುವುದು. ಎಂದು ಇಲ್ಲಿ ಸಿದ್ದಾಂತ. ಆದರೆ ಈ ಮರಣಾನಂತರ 
ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆ ಧರ್ಮಗಸ್ವೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದೆ , ಅದಕಾಗಿ ಒಂದು ಧರ್ಮದ ಅನು 
ಯಾಯಿಗಳಾಗಿ ನಾವು ಸತ್ತರೆ ಆ ಧರ್ಮಕ್ಕ ನನುಸರಿಸಿಯೆ ಸಗ ಶಾಶ್ಚತ ಸುಖವು 
ದೊರಕುವುದು. ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿ "ಆಗಲೂ ದೊರಕದು `' ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು 
ಧರ್ಮವು ಹೇಳುವುದು. ಎರಡು ಧರ್ಮಗಳ ತಿಕ್ಕ್ಯ್ವಾಟಿದಲ್ಲಿ ಯಾವುದರ ನಿರ್ಣಯ 
ನಿಜ ಅಧವಾ ಎಷ್ಟು ಧರ್ಮಗಳಿವೆಯೊ ಅಷ್ಟು * ಶಾಶ್ವತ ಸುಖ'ಗಳಿವೆ ಎಂದು 
ನಂಬೋಣವೆ ? 
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ವ್ಹಿ 


ಡ್‌ ಎರ್‌ ದ ಪಗ್‌ ತ ಸ್ಯ ಚಿ ಚ ಶ್ವ ಇಂಗಿತ 
ಪಂಡಿತ ಪಂಡಿತಿರಸ್ಲ, ಶ್ರಾ ನಾಶಿ ಸ್ಫೈಗಳಲ್ಲಿ, ಧವರ್ಮಿ ಧವರರ್ಮಗೆಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ 
ವಿರೋಧವುಳ್ಳೃ ಇಂತಹ ಭಿನ್ವಾಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಲು ಕಾರಣವೇನು? "ಸುಖ ' 
ಎಂಒ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಕೀಳು-ಮೋಲು ಎಂದು ವರ್ಗೀಕರಣವಾಗಲು ಕಾರಣವೇನು 
ಪ್ರ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕುಡುಕಬೇಕಾದರೆ ಇಾವು ವಾಾನವನ ಸ್ನಭಾವವನ್ನೈೆ 
ಒಳಹೊಕ್ಕ ನೋಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದಶ್ತೂ ಮುಂಚೆ ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಮಾತು 
ಗಳವಿಯ ಒಂದು ಸೂಕ ನ ಅರಿತುನೊಳೊ ಣ ಥರ್ಮದ ದ್ವಷ್ಟಿಂಸಿ.೦ದ 
ಣ್‌ ಕ್‌ ಜು ಚ ಅಟ 
ಸುಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ. ಆ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪಾಲಿಸುವುದು, ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಸುಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ನಡೆಯ: ವುದು, ರಾಷ್ಟ್ರ ಚ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಂದ ಸಂಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ ಆ ರಾಷ್ಠ ದ ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂೊನುಗೆಳನು ವಿೀರದೆ 
ಈ ಜೇತಾ ಎ 
ವರ್ತಿಸುವುದು, ಸಮಾಜದ ದಹಿ ಯಂದ ಸುಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ ಆ ಸಮಾಜದ 
ಕನ್ನೆ ಸಾಗಿಸುವುದು. ಅನೇಕಾನೇಕ ಧರ್ಮ-ಶಾಸ್ತ್ರೈ... 
ರಾಷ್ಟ ಎಸವತಾಜಗಳ ಈ ಮತಹಾತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸಾಮ್ಯನವಿಲ್ಲ 


ಇವ 
ತನ್ನ ೦ತೆಯೆ ಸಹದರಿ ಸಖ ಎಂದು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ್ಬವೆ? ಇದು ಮಾಸವಸ್ತಭಾವದ 


ಯ ಸಂಪ್ರದಾಯವ 
ಕಗ 


ಛಾಯೆಯಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವತಾನವನೂ ತನ್ನದೇ ನಿಜವಾದ ಸುಖಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಇದು ತಪ್ಪೊ ಒಬೂ ಎಂಬ ಮಾತು ಅಪ್ರಾಸ೦ಗಿಕವಾಗಿದೆ. ಸುಖ 


ಒಂದು ಆ೦ತರಂ೦ಗಿಕ-- ಒಳಗಿನ--ಅನುಭವ , ಒಬ್ಬನೆ ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬ ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಲಾರನು , ಅದಕಾಗಿ ತನ್ನಂತೆಯೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬನದೂ ಇರಬಹುದು ಎಂದು 
ತರ್ಕ ಹಾಕಿ ತನ್ನ ಸುಖವೇ ಸುಖ, ಅದೇ ನಿಜ, ಅದೇ ಶಾಶ್ವತ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಡುವನು ; ಈ ರೀತಿ ಸಹಜವಾದುದು. 

ತನ್ನ ಸುಖವೇ ಸುಖ ಎಂಬುದು ಎಷ್ಟು ಸಹಜವೊ, ಅಷ್ಟೆ ತನಗೆ ಸುಖ 
ಬೇಕೆಂಬುದೂ ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಇವೆರಡು ಮಾನವಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳು ಅವನ ಕಲ್ಪನಾ 
ಶೆಕ್ಕಿಯಿಂ೦ದ ಬೆರೆತು ಬೇರೊಂದು ವೃತ್ತಿಯೆ ಮಾನವಕನಕ್ಲಿ ಮೂೂತರ್ತಿಗೊಂ೦ಡಿತು ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ನಾವೀಗ ಹೇಳುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಈ ಗೊಂದಲದ ವಿಚಾರವನ್ನು ತುಸು 
ವಿವರವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ ತನಗೆ ಸುಖ ಬೇಕು ಎಂಬ ವಾನವನು 
ತನ್ನ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಯತ್ನಿ ಸುವುದು ಸಹಜ ಎಂಬ ವಡಾತಿನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭಿಸೋಣ 
ಈ ಯತ್ನದಿಂದ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ ಸುಖವಾಗದ ಒಂದು ಪ್ರಸೆ೦ಗೆ ಬಂದಿತೆಂದು 
ದೃಷ್ಟಾಂತಕ್ಕಾಗಿ ಊಹಿಸೋಣ. ಆಗ ಆ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನು ಮೊದಲಿನ ವಾಾನವನಿಗೆ 
ಹೇಳುವನು, "ನಿನ್ನ ಯತ್ನ ಕ್ಟಾಗಿ ನನಗೆ ಸುಖ ದೊರೆಯದಂತಾಗಿದೆ' ಎಂದು. ಆಗೆ 
ಆ ಮಾನವರಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಾಗುವುದು, ತನ್ನ ಸುಖವೇ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸುಖಿ ಎಂದು 
ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಅವನು ತನ್ನ ಸುಖದಿಂದ ಇನ್ನೊ ಬ್ಲನಿಗೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಒಪ್ಪಲು ಸಿದ್ಧನಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ " ತನಗೆ ನಿಜವಾಗಿಯೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ” ಎಂದು ಆ 
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ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಹಟದಿಂದ ಹೇಳುವನು. ಈಗ ಮೊದಲಿನ ವತಾನವನು ಮಾಡತಕ್ಕ 
ದ್ದೇನು? ತನ್ನ ಯತ್ನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡತಕ್ಕದ್ದೆ? ತನ್ನ ಸುಖವನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟು 
ಕೊಟ್ಟ ೦ತಾಗುವು ಚಕ ಅದೆಂದಿಗೊ 1 ಬಗ್ಗೆ ಆ ಆದರೆ ಆ ಇಇ ಬನ 
ಹಟಿ ನಡೆದಿದೆಯಲ್ಲ ! ಅದರ ಸಮಾಧಾನ ಚು 2 ಜೇ ಮಾರ್ಗವಿದೆ , ಅದೆಂದರೆ, 

ಸ ಶು ಎಂದರೇನು ತಿಳಿದೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಹೇಳುವುದು 
ಇಷ್ಟಕ್ಕೂ ಸುಮ್ಮವಾಗದಿದ್ದರೆ "ನಿನ್ನ ಸುಖ ತಿಳಿಯದ ನಿನಗೆ ಸುಖಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರವೆ 
ಇಲ್ಲ' ಎನ್ನು ವುದು. 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ " ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಸುಖದೆ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ” ಎಂಬ ವೃತ್ತಿ 
ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲಿ ವಾಾನವನೊಬ್ಬನಲ್ಲಿಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಈ 
ವೃತ್ತಿಗಾಗಿ ಮಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅಲ್ಟೋಲಕಲ್ಲೋಲಗೆಳು 
ಏಳುತ್ಕಲಿವೆ. ಆರ್ಯರು ಅನಾರ್ಯರಿಗೆ, ಬಿಳಿಮ್ಟೆಯವರು ಕರಿವೆ ಯವರಿಗೆ, 
ಗಂಡಸರು ಹೆಂಗಸರಿಗೆ, ಸಿರಿವಂತರು ಬಡವರಿಗೆ, ಬಲವುಳ್ಳವರು ಒಲಹೀನರಿಗೆ ಈ 
ಆಗ ಹೇಳುತ್ತಲೆ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕಾಗಿ ತನ್ನ ಸುಖವನ್ನು ತಾನು ನೋಡದೆ 

ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ಸುಖವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಾಂತಿಗಳೇ ಸಮರಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಸಚ ವ್ಯ ಕುಟುಂಓದಲ್ಲಿ ಚತ ೨ ಸುಖದ ಅಧಿಕಾರ ತನಗಿದೆ ಹೆಂಗಸಿಗಿಲ್ಲ 
ಎಂದರೆ, ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಸಿರಿಪಂತನು ಆ ಗೆ೦ಡಸಿಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ ತನಗಿದೆ ಎನ್ನು 
ವನು; ಮರದ ಸ್ವಾವಿು ತನಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ, ಸಿರಿವ೦ತನಿಗಿಲ್ಲ ಎನ್ನು ವನು, 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ಸರಕಾರವು ತನಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ, ಸ್ವಾವಿಂಗಿಲ್ಲ ಎನ್ನು ವ್ರದು 1 
ಹೀಗೆಯೆ ಈ ಸ ಸಯಂದಿಷ್ಟ "ಅಧಿಕಾರಿ'ಗಳಲ್ಲಿಯೆ.. ಅನೇಕ ಸಲ ವ್ಯಾಜ್ಯ ಹೂಡಿದ 
ಸಂಗತಿಗಳೂ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿವೆ. ಇಷ್ಟಾ ದರೂ ನಿಜವಾದ ಸುಖವು ಯಾವುದು 
ಎ೦ಬುದರ ನಿರ್ಣಯವಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಅರ್ಜುನನಂತಹನು 6" ಸ್ಪಜನಂ ಹಿ 
ಕಧಂ ಹತ್ತ್ವಾ ಸಂಖನಃ ಸ್ಥಾವು ಮಾಧವ? (( ೧೧,೩೬) ಎಂದು ಗೋಳಿಟ್ಟಿರೆ 
ಅದಸ್ಯೆ ಸಮಾಧಾನವೇನು ? ಅರ್ಜುನನಿಗೆ "ಸುಖ' ಎಂಬುದು ಯಾವ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರೆತೀತವಿದೆ? ಯುದ್ಧ ಹೊಡಿದರೆ ತನಗೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಯುದ್ಧ ಹೂಡದಿದ್ದರೆ 
ಸಮೂಜಸ್ಥೆ ಸ ಸುಖವಿಲ್ಲ. ಎ೦ಬ ಕತ್ತರಿಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಂಡಿದ್ದಾ ನೆ ಸಾ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ 
ಷ್‌ ವೆನಿಸಿದ ಸುಖವು, ಸ ಸಮಾಜನ್ವೆ ಅನಿಷ್ಟ ವೆನಿಸಿದರೆ ವಾಡುವುದೇನು ? 

ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವ್ವದ್ದಿದೆ. ಸುಖವು ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒ೦ದಾ 
ದುದರಿಂದ ಇ೦ತಹ ತಿಕ್ಕಾಟದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವ್ವಕ್ಕಿಯು ಸಮಾಜವನ್ನು ಧಿಕ್ವರಿ 
ಸಲು ಕೂಡ ಹಿಂದು-ಮುಂದು ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಧಿಕ್ವರಿಸುವವರು ದುಷ್ಟ 
ರೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು, ಇಲ್ಲವೆ ದೇವಾ೦ಶರೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು | ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ಯಾಕೆ : ದೇವನು ಕೆಳಗಿಳಿದು ಮಾನವರನ್ನು ದಾರಿಬಿಡಿಸುವನು ; ದುಷ್ಟನೂ 
ಮಾನವರನ್ನು ದಾರಿಬಿಡಿಸುವನು. ಒಂದು ಉದ್ಧಾರವೆನಿಸುವುದು, ಅನ್ನೊಂದು 
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ಪಾಪವೆನಿಸುವುದು, ಯಾಕೆ? ಧನಿಕರು ದರಿದ್ರರಿಗಾಗಿ ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂನು 
ಗಳನ್ನು ವತಾಡಿದರೆ ನ್ಯಾಯ, ದರಿದ್ರರು ಧನಿಕರಿಗಾಗಿ ವರಾಡಿದರೆ ಬಂಡ! ಈ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಯಾಕೆ? ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮೇಲೆ ಸಮಾಜದ ಕಟ್ಟಿಡ ಬೆಳೆಯುತ್ತ 
ಅದೆ. ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆ ಅಸತ್ಯವಾದುದಿದ್ದರೆ ಸವತಾಜದ ಕಟ್ಟಿ ಡವು ಸಡಿಲು-ಸ೦ದು 
ಗಳನ್ನು ತೋರುವುದತಿ, ಅದಕಾಗಿ ಅಜುನನ ಈ ೧,೩೬ರಲ್ಲಿಯ ಮತಾತಿಗೂ 
ಕೃಷ್ಣನು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
ಆ 

ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವನ್ನು ಆರಿತುಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕಾದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಗಳನ್ನೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನೂ ಮಹತ್ವ್ವದ ಮಾತುಗಳನ್ನೂ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದಗೆತ್ಯ ಎಂದು ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ ಇಲ್ಲಿಯ 
ವರೆಗೆ ವಿಸ್ತೃತವಾಗಿ ಆ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಅರ್ಜುನನು ತೀರ 
ಸಾವರಾನ್ಸ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷ ್ಲದಲ್ಲಿಡೋಣ. ಅನೇಕ ಸಾಂಪ್ರ 
ದಾಯಿಕ ಆಚಾರ್ಯರಿಗೆ, ಅನೇಕ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಪಂಡಿತರಿಗೆ, ಅನೇಕ ಆಧು 
ನಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಸಾಹಿತ್ಯವಿಶಾರದರಿಗೆ ಒಂದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಲಾಗದ 
ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು-- ನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕ-- ಅರ್ಧವನ್ನು ಕಂಡು, 
ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು " ನಷ್ಟೋ ಮೋಹಃ ' ಎಂದು ಮುಗುಳು ಗೆಯಿ೦ದ ತಲೆ- 
ತೂಗುವ ಅರ್ಜುನನು ಸಾವತನಾನ್ಯರ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಕೇಡ ವಮಿೀರಿದವನು ಎಂದು 
ಧೈೈರ್ಯದಿ೦ದ ಹೇಳಬಹುದು. ಇಂತಹ ಅರ್ಜುನನು " ಸೀದಂತಿ ಮಮ ಗಾತ್ಪಾಣಿ' 
"ಧರ್ಮಸಂಮೂಢ ಜೇತಾಃ ' ಎಂದು ತನ್ನ ಸ್ಹಿತಿಯನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ! 
ಎಂದ ಮೇಲೆ ಆ ಸಂದರ್ಭ, ಆ ಸಮಸ್ಯೆ ಇವು ಕೂಡ ಅಷ್ಟೊ೦ದು ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿರಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಅಂತಹ ಅಸಾವತಾನ್ಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅತೀವ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಅತ್ಯ೦ತ ಸಪರಾಧಾನಕಾರಕವಾದ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಅಸಾವತಾನ್ಯ ವ್ಶರ್ಕಿ ಕೃಷ್ಣ. ಅಂತೆಹ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ನಾವಿನ್ನು 
ಮುಂದಿನ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ನೋಡೋಣ. ಆ ಉತ್ಕರಗೆಳು ನಮಗೆ-- 
ಸವಹಾಜದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆವ ವಠಾನವರಿಗೆ--ತೀರ ಮಹತ್ತ್ವ್ವವುಳ್ಳುವಾಗಿವೆ. ಅರ್ಜುನನ 
ಸಮಸ್ಯೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿ ನಿಲ್ಲವ ಸಮಸ್ಯೆ. ಕಾಲ ಕಳೆ 
ದಂತೆ, ಅನುಭವ ಬೆಳೆದಂತೆ ಮಾನವೆನು ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದುವನು ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಎತ್ತ? 
ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿಯೆಂಬುದೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಸಮಸ್ಯೆ ಎತ್ತ ? ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಸ೦ಸ್ಥಾರ 
ಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ಬಂದಲ ಬೆಳೆವಾಗ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಸುತ್ತಿಕೊ೦ಬ ಬುದ್ದಿ 
ಇದ್ದರೂ ಯತಾಕೆ ಎಂದು ತಿಳಿದು ಕೊಳೆ ಕೈಲಾರದ, 4 ಒಳಿತು -ಸಕೆಡಕುಗಳ ನಿರ್ಣಯ 


೧. ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕ್ಕೆ ೨ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬ೦ಧನ, ೩ ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ 
೧೮-೪೫೭೦ 


ದಲ ಅಜರ್ನನವಿಷಾದವಯೋಗ 


ವೆನ್ನೆ ನಿಲುಕಲಾರದ್ಕಳಿ ಬಿಸಿಲು .ದಿರೆಯನ್ನು ಬೆನ ಟ್ಟ ದೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿ 
ಎಂಬುದು ಶೆಕ್ಕವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ 9 ಚಾ ಚ್‌ ಹೊರೆಯ ಭಾರವನ್ನೆ 
ತಾಳಲಾರದ ಹ ಮು೦ದಿನ ದಾರಿಯನ್ನು ನಡೆಯುವುದೆಂತು * ಹೀಗೆ ನಡೆಯು 
ವ್ರದು ಡ್ಬದಿತ್ದ?! ಜ್ಞ್ಯಾನ- ಧರ್ಮ-ದೇವ-ನೀತಿ-ನಿಸರ್ಗ ಎಲ್ಲವೂ ನಿರರ್ಧಕ 
ವಲ್ಲವೆ? ಅಬ್ಲ-ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಖಂಡಿತವಾದ ಉತ್ತರವಿದೆ. ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಿಯಮ 
ವಿದೆ, ನೀತಿ ಇದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಮಾನವನಿಗೆ ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಸ೦ಕೋಲೆ ಬಿಗಿದಿದ್ದರೆ ಶ್ರ ದ್ವೈಯ ಸಾಹಸ ಬಿಡಿಸುವುದು ಎ೦ದು ಅವನ ಸಂದೇಶ 
" ತಾಳಿದವನಿಗೆ ವಿರುದ್ಧ ಅ ಆಶಾಲುಂಟಿ ' ಎಂದು ಹೇಳಿ ತಿಳಿದವನಿಗೆ ಅಳಿವು 
ಎ೦ದಿಗೆು ಉಂಟಿ ೨? ಬು ಇತಿಹಾಸವನ್ನೆ ಕೃಷ್ಣನು ಆವ್ಚಾನಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಅದಕಾ 
ಗಿಯೆ ಸಂಜಯನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ --- 


ರಾಜನ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃೃತ್ಯ ಸಂವಾದವಿ:ದದ್ದುತಂ | 
ಕೇಶವಾರ್ಜುನಯೋಃ ಪುಣ್ಯಂ ಹೃಷ್ಯಾಮಿ ಚ ಮುಹಮರ೯ಹುಃ || 


( ೧೮.೭೬) 


ಸಂಜಯನಂತೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೂ ಜ್ಲಾ ್ಸಿನಾ- 
ವೇಶವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಹೆಜ್ಚು ತಿಳಿದಷ್ಟು , ಹೆಚ್ಚು" ಆವೇಶ. ಕ್‌ 
ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲು ನಮ್ಮ. ಹಂಬಲ, 


ಮಾಕಾ ಘಾೂಾಘಾಳಾಪಾಜಪಾರಾರಾ ಅ 
ಲ್ಶ್ಮ ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರ ಪ್ರಪಂಚ, ೫, ಸಂಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ 


ಭಾಗ ೨ 


ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


೬... ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ 


ಣಿ 


ಜುನನು "ಯುದ್ಧವನ್ನಾ ಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎಸುವಾಗ ಅವನಿಗೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳಲು 
ಆ... ಯೋಗ್ಧತೆಯಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ವತಾನವನು ಹುಟ್ಟಿನಿ೦ದಲೆ 
ಒಂದು ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತು ತಂದಿದ್ದು ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿ ಸಲೇ” ಸಾಧ್ಯ 
ವಿಶ್ಲೆಂದೂ ಈ ಗ್ರೆಂಧದ ಪತ್ರಾರಂಭಭಾಗದಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೆ ವೆ ಹ್‌ ಕೀ ಮಾತನ್ನು 
ಮತೊ ದನ್ನು ಗಮನಿಸೋಣ ಎನುಷನು ಕೇವಲ ಪರತಂತ್ರನು, ಪುರಾತನಿಳೆ 
( 1671೩೮೮) ಯ ದಾಸನು ಹೂ ನಿಜವೆ ? ಕೇವಲ ಹಳೆದರ ಬಂಧನದಲ್ಲಿಯೆ 
ಮಾನವನು ಬಿಗಿಯಲ್ಪಟ್ಟಿ ದ್ದರೆ ಅವನ ಜೀವನಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಹೊಸತನ ಒರುವುದು 
ಹೇಗೆ? ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ವತಾತ್ರ ಆಚಾರ-ವಿಚಾರ-ಜಾಷೆ-ವೇಷ.- 
ವ್ಯವಹಾರ-ತಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ ಮತ್ತೊಂದು ಸೇರಿದ್ದು ಧಾರಾಳ 
ವಾಗಿ ಕ೦ಡುಬರುವುದು. ಹಳೆದರ ಬದಲಾಗಿ ಹೊಸತು ಬಂದಿತು ಹೇಗೆ? ಮವತಾನ 
ವನ ಪರತಂತ್ರತೆಯಾಗಲಿ ಇತಿಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಟವಾಗಲಿ-- ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದು--- 
ತಪ್ಪಿರಲೇಬೇಕು, ಎರಹೂ ಸತ್ಯವಿರುವುದಂತೂ ಆಶಳ್ಳ್ಯು ಎನಬಹುದಲ್ಲವೆ? 
ತುಸು ವಿಚಾರ ವಶಾಡಿದರೆ ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾತ್ರ ಸತ್ಯವಿರಬೇಕು ಎಂದು 
ದೃಢವಾದ ಅಭಿಸ್ರಾಯವಾಗುವುದು ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದ ಕೃಷ್ಣನ೦ತಹ ಮಹಾನುಭಾವರಿಗೆ ಬೇರೊಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಮೇಲಿನ ಎರಡೂ ವತಾತುಗಳು ಸತ್ಯುವಾಗಿವೆ ಎ೦ದು ಸೈಷ್ಣನ ಮತ. 
ಇದೆಂತಹ ಮತ! ವರಾನವನು ಹಿ೦ದಿನ ಬಂಧನದಲ್ಲಿಯೆ ಸಿಕ್ಕವನು ಎಂಬುದು 
" ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಹೊಸತು ಕಂಡುಬರುವುದೆ '೦ಬ ಮಾತಿಗೆ ತೀರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ದ್ದರೂ ಎರಡೂ ಸತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ--ಎಂದು ಅನೇಕರು ಬೆರಗಾಗಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಗೀತಾಸಂಗೆತಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ಬೆರಗಾಗುವ ಕಾರಣವೆ 
ಹ 


ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಅನೇಕಸಲ ಹೇಳಿದ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ವಾಚಕರು 
ಲಕ ಹಾಕ್‌ ಯಾವ ಕೆಲಸಕ್ಕೂ ವತಾನವನು ತಾನು ಕಾರಣ ಎಂದು 
ತಿಳಿದಂ ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ಅಗೆತ್ಯುವಾದ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳಿವೆ, ಆ ಕಾರಣಪರಂ೦ಂಪರೆ 


*ಹಿಂ೦ದೆ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


೧೪೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಯಲ್ಲಿ ವಹಾನವನು ಕೊನೆಯ ನಿಮಿತ್ತಮಾತ್ರ--ಎಂಬುದೆ ಆ ಮಾತು. ಹೀಗಿರು 
ವಾಗ ಇತಿಹಾಸ ಸದಲ್ಸಿ ಕಂಡುಬರುವ ನೂತನಕ್ಕೆ, ಕ್ರಾಂತಿಗೆ ವತಾನವನೇ 
ಕಾರಣನೆಂದು ಯಾಕೆ "ಹಟ ತೊಡಬೇಕು? ಒಂದು *ಡೆ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಇನ್ನೊಂದು ಷ್ರ್‌ೆ 
ಇನ್ನೊಂದು ಶಕ್ತಿ, ಇವೆರಡೂ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೆ ನಡೆದಿವೆ, ಆ ಇನ್ನೊಂದು ಶಕ್ಕಿ 
ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. 

೨ 


ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆಯೆ ನಾವು? ತಿಳಿಯುವು್ರದಾದರೆ ಆ ಶಕ್ತಿ 
ಯರಾವುದು ? ವ್ಯಕ್ತಿ ಯ ಜೀವನಕೆ ಸ೦ಒಂಧಿಸದಿದ್ದರೂ ವಿಶ್ವದ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು 
ನಡೆಸಬಲ್ಲ ಶಕ್ಕಿ ಅದೆ೦ತಹದು ? ಅದರ ಸ್ವರೂಪವೇನು, ಮಯರ್ತಾದೆ ಏನು? ಇಂತಹ 
ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕಾಣುವವರೆಗೆ ನಾವು ಈ 
ಮಾತನ್ನು ನಂಬುವಂ೦ತಿಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನು ಅಂತಹ ಉತ ತೈರವನ್ನ್ಟು 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಒಂದೊಂದಾಗಿ ನೋಡೋಣ, 
ಕವರ್ಭಿ ಎಂಬುದೊಂದು ಇ೦ತಹ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಮೊದಲ 
ಮಾತು. ಈಕರ್ಮವೆಂದರೇನು ? "ಯಾವುದು ಕರ್ಮ, ಯಾವುದು ಕರ್ಮವಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಲ್ಲವರು. ಕೂಡ ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ (೪,೧೬) ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನು ಮೊದಲೇ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಇಟ ಓದ್ದಾನೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಉಪನಿಷತ್ಮು 
ಗಳಿ೦ದ ಉದರಂಭರ್ಯರ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಕರ್ಮದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ 
ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಸೊಟಿ ಶದ್ದಾರೆ [ ಈ ವ್ಯಾಖ್ಯಾವಿ ಸಿನದೊಳಗೆ ಕವದ ಬದಲಾಗಿ 
ಕತ್ತಲೆಯು ಕಂಡ.ಬರುವುದು. ತಿಳಿಯದಿದ್ದ ಲ್ಲೈಲ್ಲ "ಕರ್ವ ಎಂದು ಹಣೆ 
ಗಟ್ಟಿ ಸಿಕೊಳ್ಳು ವವರಿದ್ದಾರೆ, ಶಕ್ಕಿ ಸಾಲದೆ ಹತಾಶರಾಗಿ "ಹರ್ಮ' ಎಂದು ಕೈ 
ಬಿಡುವವರಿದಲ್ದಿರೆ, ಸ್ವಾರ್ಧ ಸಾಧಿಸಲು "ಕರ್ಮದ ಕಟುಕೋಪನಿಷತ್ತನ್ನ್ಮು 
ಹೇಳುವವರಿದ್ದಾರೆ, ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿ "ಕರ್ಮ ' ಎಂಬ ಕೈಗ೦ಬ 
ವನ್ನು ತೋರಿಸುವವರಿದ್ದಾರೆ; ಇಂ೦ತಹರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ "ಕರ್ಮ ಎಂಬುದು 
ಕೇವಲ ಆತ್ಮಸಮರ್ಥನೆಯ ಒಂದು ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಇನ್ನೊ೦ದು ತುದಿಗೆ 
ಕರ್ಮವೆಂಬುದು ಅನಾದಿ, ಅಗಮೃ, ಅಗೋಜಚರ, ಅವರ್ಣನೀಯ ಐಎಂದು ಶಬ್ದ 
ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಗುಳೆ ಗಳನ್ನೆ ಬ್ಬ ಸುವವರಿದ್ದಾ ರ್ಕ. ಇವೆರಡೂ ಕಲ ನೆಗಳು 
ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಸ ೫02, ಕೆ ಈವ ಗಡು ಶಕ್ತಿ ಎಂಡು 
ಅಲ್ಲಿ ಟಾ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿ, ಆ ಮೇಲೆ--- 


ಭೂತಭಾವೋದ್ಭವಕರೋ ವಿಸರ್ಗ ಕರ್ಮಸಂಜ್ವಿತಃ (೮,೩) 


ಎ೦ದು ಹೇಳಿದೆ. ಹಾಗೆಂದರೇನು ? "ವಿಸರ್ಗ ' ಎಂದರೆ ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಹವ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಎಂದು ಅರ್ಧೆ ಹಚ್ಚಿ, ಕರ್ದು ' ಎಂದರೆ " ಯಜ್ಞ ಜು ಬ ಆ ಉಗ 


ರರ್ಮ ಮುತ್ತು ಕರ್ತವ್ಶ ೧೪೩ 


ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಗೀತೆಯ ಅ. ೩ ಶ್ಲೋ. ೧೪ರಿಂದ ಈ ಅರ್ಧವು 
ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. " ಭೂತಭಾಮೋದ್ದವಕರಃ' ಎ೦ದರೆ 
: ಅಸ್ಸ್ಟರ ಬ್ರಹ್ಮದಿಂದ ಭೂತಮಾತ್ರೆಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವುದು ' ಎಂದು ಬೇರೆ ಸಲ 
ವರು ಅರ್ಧ ಹಚ್ಚುತ್ತಾರೆ, ಅದೂ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಾಗ "ಭಾವ ಮತ್ತು "ಕರ' ಎಂಬ ಪದಗಳ 
ಸಾರ್ಧಕತೆ ಕಡಮೆಯಾಗುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥದ ಅರ್ಧವು 
ಬೇರೆಯಾಗಿಯೆ ಇರಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನು ಹೀಗೆ ಹೇಳಬಹುದು. " ಭೂತ-ಭಾವ- 
ಉದ್ಭವ ' ಈ ಮೂರು ಶಬ್ದಗಳು ಕಾಲದ ಮೂರು ಗೆತಿಗೆಳ ಸೂಚಕವಾಗಿರಬೇಕು. 
« ಭೂತ-ವರ್ತವತಾನ-ಭವಿಷ್ಯ'ಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವುದು ಕರ್ಮ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಶಬ್ದಗಳಿಗೂ ವಿಚಾರಕ್ಟೂ ಹೆಚ್ಚು ಸಾರ್ಥಕತೆ ಬರುವುದು. "(ವರ್ತವರಾನ-ಭೂತೆ 
ಭವಿಷ್ಯಗಳನ ತ್ಸ ಹುಟ್ಟಿ ಸುವು್ರದೆಂ'ದರೇನು ? ಜೀವನಕ್ಕೆ ಏಕಸೂತ್ರತೆಯನ್ನು ತಂದು 
೫೫.೫. ಚ ಅ೦ದು-ಮತಿ೦ದುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದು. ಬೀಜದಿಂದ 
ಗಿಡ, ಗಿಡದಿಂದ ಹೂ, ಹುದ್ದಿನಿಂದ ಹಣ್ಣು, “ಹಣಿ ಸಿನೆಲ್ಲಿ ಬೀಜ--ಎಂದು ಒಂದು 
ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಏಕಸ ಹಸು ಹೊಂದಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಅದಕ್ಕೆ ಕರ್ಮ ಎಂಬ 
ಶಕ್ತಿಯೆ ಕಾರಣ ಎಂದು ಗೀತೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ. ಬೀಜದಲ್ಲಿಯೆ ಆ ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ 
ಎನ್ನುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಿತ್ತಿದ ಬೀಜ ಬೆಳೆಯದ ಪ್ರಸಂಗಗಳೆಷ್ಟೊ ಇವೆ; 
ವರಾನವನಲ್ಲಿ ಆ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು ಎನುವಂತಿಲ್ಲ,. ಯಾಕೆಂದರೆ ಬೇಕಾದ ಬೀಜ 
ವನ್ನು ಬಿತ್ತಿ ಬೇಕಾದ ಗಿಡವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಲಾರ ಮಾನವ ; ಇದಲ್ಲದೆ ಮಾನವನು 
ಬಿತ್ತದೆ ಎದ್ದ ಬೀಜಗಳೆಷ್ಟು ? ಅದಕಾಗಿ ಕರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ, ಆ 
ಶಕ್ತಿಗೆ ಬೀಜವು ಅಧೀನವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಒಂದು ವಿಚಾರ, 


ಇನ್ನೊ೦ದು ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಆನೇಕ ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಜೆ ಮಾನವನು ವನ್ಯಪ್ರಾಣಿಯಂತೆ ಇದ್ದನೆ೦ದು ತಜ್ಞರು ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ, ಅವಮು ಇಂದಿನ ಮೆಟಂಟಿ ಲಿಗೆ ಬಂದುದು ಹೇಗೆ? ಬುದ್ದಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೆ 
ಈ ಮೆಟ್ಟಿಲಿಗೆ ಒಂದಿರುವನೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ ಭಾಗೆಗಳಲ್ಲಿದ್ದ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಒಂದೇ ಬುದ್ದಿ ಬಂದುದು ಹೇಗೆ: ಮದುವೆಯಾಗಬೇಕು, ಮನೆ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರಬೇಕು, ನೆಂಟಿತನ ನೆಲೆಸಬೇಕುಎಂಬ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳು 
ಯಾರೋಪದಿ೦ದ ಜಪಾನದ ವರೆಗೆ, ಹಿ ಸಡನದಿಂದ ಆಸೆ ಸ್ಟೈಶ್ರೀಲಿಯಾದ ವರೆಗೆ 
ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವುವು. ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿಂದಣ ಕಾಲದಿ೦ದ ಒಂದೇ 
ತರದ ಬುದ್ದಿ ಬಂದುದು ಹೇಗೆ, ಅದನ್ನು ಹರಡಿದವರು ಯಾರು ? ಭೌಗೋಲಿಕ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಕೂಡ ಅತ್ಯ೦ತ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿರುವಾಗ, ಸಾಂಸ್ಕ್ರೃತಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಒಂದೇ 
ತರದಿ "ರುವುದು ಆಶ್ಚರ್ಯಜನಕವಲ್ಲವೆ? ಈ ಏಕಸೂತ್ರತೆಯ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ 
ಮಾನವನು ಕಾರಣನೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ, ದೃಷ್ಟಾಂತ ಸಹಿತವಾಗಿ ಹೇಳಬಹಂದೆ? 


೧೪ ಅರರ ನ-ವ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಇಲ್ಲವೆ ಮಾನವನನ್ನು ವೀರಿದ ಯಾವುದೊ ಒ೦ದು ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ, ಅದರಿಂದ ಒಂದು 

ಏಕಸೂತ್ರತೆಯ (ಏಸರ್ಗ`-ಇಬೆಳವಣಿಗೆ-ನಡೆದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ 3 ಹೆಜ್ಜೆ 

ಚಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಂತೆ "ಕರ್ಮ ' ಎಂಬ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಒಪ್ಪುವ ಒಲವೇ 
ಗೆ 


ಷಿ 

"ಇರರ? ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಸವತಾನಾರ್ಥವಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ " ಪ್ರಕೃತಿ' ಎಂಬ 
ಪದವನ್ನೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ " ಸ್ವಭಾವ ' ಎಂಬ ಪದವನ್ನೂ ಉಪಯೋಗಿಸಲಾಗಿದೆ 
ಕರ್ಮ ಇಲ್ಲವೆ ಪ್ರೆಕೃತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ನಭಾವ ಎಂಬುದು ಬೇರೊಂದು ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ 
ಯಲ್ಲದೆ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಸಾದಿಸು 
ತ್ತಿದೆ. 'ವಿರೀರಿದ ಶಕ್ಕಿ” ಎಂದರೇನು? ವಾನವನು ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲೂ ತನ್ನ 
ಕರ್ತೃತ್ತವನ್ನಾಗಲಿ ಅಧಿಕಾರವನ್ನಾ ಗಲಿ ಅದರ ಮೇಲೆ ನಡೆಸಲಾರ ಎ೦ಬುದು 
ಮೊದಲ ಅರ್ಧ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಸೇರಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ಅದೆಂದರೆ, ಕವ ಎಂಬುಡು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೂಲತತ್ತ ಎವಾಗಿದೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಪ್ರ 
ಮಾತಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಹಾಕಿ, ಅರ್ಜುನನ ಸಮಸ್ಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನೆ ತೆಗೆದುಕೊಳೊ ಸಣ, ಕರ್ಭ್ನವು ಮಾನವನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ವಿಂಗಿ- 
ಲೆನಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವು 
ಬೇರೆಯೆ ಆಗಿದ್ದರೆ ಆಗಲೊಲ್ಲದೇಸೆ, ತನ್ನಷ್ಠ ತ್ಯೆ ತಾನು ಸಾಗಿ ಸಾಗಿಸಲೊಲ್ಲದೇಕೆ, 
ಆದರೆ ಮಾನವನು ಅದರಕಫ್ಲಿ ಯಾಕೆ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು ? ತಾನು ಏನು ಮಾಡಿದರೂ 
ಅದರ ಸ೦ಂಬಂಧವಾಗಲಿ ಪರಿಣಾಮವಾಗಲಿ ಕರ್ಮದ ಪ್ರವಾಹಕ್ತೆ ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ 
ವಹಾನವನು ಅದಕ್ಕೆ ಕೈಹಚ್ಚುವ ಅಧಿಕಪ್ಪೆಸಂಗವನ್ನು ವಾಡಬೇಕೇಕ ? ಇದಕ್ಕೆ 
ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವಿದೆ ; ವತಾನವನು ಶರ್ಮ ಎ೦ಬ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಅಧೀನನಾಗಿದ್ದಾನೆ ; 
ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ಕರ್ವದ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ, 
ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವ್ರದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕ ಸಲ ಅನೇಕ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟೀಶರಿಸಿದೆ. ಒಂದೆಡೆ, 

ನಿ ತಶ್ಚಿತ್‌ ಕ್ನಣ ಮಹಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಪತ್ಯಕರ್ಮಕೃರ್‌ | 

ಕಾರ್ಯತೇ ಹ್ಯವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣ್ಕೆಃ | ( ೩.೫) 


ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟೇನೆಂದರೆ ಒಂದು ಗಳಿಗೆ ಕೂಡ ನಡೆಯದು ; 
ಕರ್ಮವನ್ನ್ಹು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ಬವನನ್ನು ಪ್ರಕೃತಿಯು ಹಿಡಿದೆಳೆದು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಹಚ್ಚುವುದು. 

ನಹಿ ದೇಹಭೃತಾ ಶಕ್ಕಂ ತೃಕ್ತುಂ ಕವರ್ನಾಣ್ಯಶೇಷಶಃ || (೧೪,೧೧) 
ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಹೇಳಿದೆ. 


ಷೆರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೪೫ 


ಕರ್ಮದ ಇಂತಕ ಗಹನವಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಒಂದು ಕ್ಸಣ ಒಪ್ಬಿ 
ಈಂಡರೂ ಇನ್ನೊ೦ದು ಸಂಶಯವು ಉದ್ಭವಿಸುವುದು, ಕಮ್ಮವು ಹೀಗ 
ಮಾನವನನ್ನು ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸಬಹ.ದು, ಒತ್ತ್ವಾಯಪಡಿಸಲಿ, ಅದಕ್ಕೆ ಆ 
ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎಂದ ಮೋಲೆ ಅಂತಹ ಪ್ರಸಂಗವು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗ. ವುದು; 
ಆದರೆ ಅಷು ಲ ವರಾತ್ರಕ್ಕ್ಕೆ ಮಾನವನು. ಮನಃಪೂರ್ವಕವಾಗಿ, ಆತ್ಮೇಜ್ಹೆಯಿ೦ದ, 
.ಸ೦ಂತೋಷದಿ೦ದ ಯಾಕೆ ಅದರೊಡನೆ ವರ್ತಿಸಬೇಕು? ದೇಶದ ರಾಜನು ದುಷ್ಟ 


2. 


ಲಾ 


ನಿದ್ದಾನೆ, ಆದರೂ ರಾಜನಾದ.ದನ್ಕೆ ಅವನಿಗೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವಿದೆ ; ಇಷ್ಟನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಸ್ವಸಂತೋಷದಿಂದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಅವನ ಗುಲಾಮ ನಾಗಬೇ 
ಕೆಂದು ನಿರ್ಣಯವಲ್ಲ ಇಷ್ಟೇಕೆ-- ಇ೦ತಹ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ದಾಸ್ಯದಲ್ಲೂ 
ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವ್ರದು. ಕ೦ಡುಒರುವುದು, ಬ೦ಡನ್ನು ಹೂಡುವುದು ಕಂಡು 
ಒರುವ್ರದು. ಹಾಗೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಮಾನವನು ವರ್ತಿಸಬಾರದೇಕೆ ? ಪ್ರಸ್ತುತ, 
ಒಲ್ಲೆನಿಸುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಧುಮಕಬೇಕೇಕೆ? ಅದಾದರೂ 
ಎ೦ತಹ ಕರ್ಮ ! ಅವನೇ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ--4 ತತ್‌ ಕಿಂ ಕರ್ಮಣಿ ಘೋರೇ ಮಾಂ 
ನಿಯೋಜಯಸಿ ಕೇಶವ ? | 

ಕರ್ಮದ ಇಂತಹ ಶಲ್ಪನೆಯು ವೈದಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಮೈತಿಷ್ಟ್ಯ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಮಾನವನು ಒ೦ದು ಅಲೌಕಿಕ ಶಕ್ಕಿಯ ಆಟದ ಗೊಂಬೆಯಾಗಿದ್ದಾನೆ, ಈ ಶಕ್ತಿ 
ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲ, ಪರತಶ್ತ್ವವಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾದುದು ಎಂದು ಈ ಸ೦ಪ್ರ- 
ದಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ ವಿಶ್ವದ ವ್ಯವಹಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಮಾನವಸಂಸಾರ 
ಎ೦ಬುದು ಇ೦ತಹ ಶಕ್ಕಿಯದೊಂದು ಪ್ರದರ್ಶನ ಎಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ವೈದಿಕ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಮತ್ತು ಆದಕ್ಕೆ ಸಂಒಂಧಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ತತ್ತ, ಎ್ರವಷಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ 
ಇಲ್ಲವೆ ತದನುರೂಪವಾದ ಇನ್ನೊ೦ದು ಶಕ್ಕಿಯ ಅಸ್ಮಿತ್ವವಿದೆ, ಆ ಶಕ್ತಿಗೂ 
ಮಾನವನಿಗೂ ಇದ್ದ ಸಂಬಂಧದ ವಿವೇಚನೆ ಇದೆ. ಎಲ್ಲ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲೂ ಇ೦ತಹ 
ಶಕ್ತಿ ಅನಿವಾರ್ಯ, ಒಂದು ಬಂಧನ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರ್ರಾಯವಿದ್ದು ಆ ಒಂಧನದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವುದೆ ಧ್ಛೇಯವೆನಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಆ ಬಿಡುಗಡೆಯ 
ಸ್ವರೂಪ ಮಾತ್ರ) ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. 


ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಅತಿಪಾ)ಚೀನ ಕಾಲದಿ೦ದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪಕರೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ಕರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಶಕ್ತಿ, ಅದು ಬುದ್ದಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಧ್ಯೇಯಪುರಸ್ಸರವಾಗಿ ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಿದೆ ಎ೦ದು ತಿಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ ಹೊರಗಿನ ಅನುಭವ 
ಗಳ ಮೇಲೆ ಅವುಗಳ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ನಿಂತಿದೆ. ಬಾಹ್ಯಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕ೦ಡು 
ಬರುವ *ೆಲವು ತತ್ತ ಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರಣ-ಕಾರ್ಯಸಂಬ೦ಂಧ ಎಂಬ ತತ್ತ್ವವೂಂದು 
ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಕಾರಣವಿಲ್ಲದೆ ಕಾರ್ಯವಿಲ್ಲ, ಕಾರ್ಯವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರಣವಿರಲೇ 


ದಿದ 


ಬೇಕು, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕಾರಣದ ಸ್ವರೂಪಗುಣಗಳು ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವು 


೧೧೯-೪೫೭೦ 


೧೪೬ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವೆಂಬುದು ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವ. ಇದರ ಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಉಪನಿಷತ್ವ್ವಾರರು 
ಮನದಟ್ಟಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಈ ಹಯಷಿಗಳು ಹೊರಗಿನಂತೆ ಒಳಗೂ ಒಂದು ಜಗತ್ತಿದೆ 
ಎ೦ದು ತಿಳಿದಿದ್ದರು. ಅದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತು, ಮನುಷ್ಯನ ಅಂತರಂಗದ, 
ಬುದ್ದಿ-ಭಾವನೆ-ಆಶೆ-ಆಕಾಂಸ್ಸೆಗಳ ಜಗತ್ತು. ಇವೆರಡೂ ಜಗತ್ತು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಸಂಒಂಧಿಸಿವೆಯಲ್ಲದೆ ಎರಡರ ನೀತಿ-ನಿಯವುಗಳೂ ಒಂದೇ ಇವೆ ಎಂದು ಇವರ 
ಭಾವನೆ. ಆದಕಾಗಿಯೆ ಬ್ರಹ್ಮ--ಎಂದರೆ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ತತ್ತ್ವ-ಮತ್ತು ಆತ್ಮ್ಮಾ 
ಎಂದರೆ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ತತ್ತ್ವ ಎರಡೂ "ಅಭಿನ್ನ ' ಎ೦ದು ಅವರು ಸಾರಿದರು. ಈ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕುನುಸಾರವಾಗಿ ಹೊರಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ. ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ 
ಸಂಬಂಧವು ಒಳಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೂ ಇರಲೇಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿರು. 
ಈ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಸ೦ಒಂಧಸ್ತ್ಕೆ "ಕರ್ಮ ' ಎ೦ದು ಅವರು ಹೆಸರಿ 
ಟ್ಹಿರು, ಮಾನವನ ಜೀವಿತದಲ್ಲಿ ಈ "ಕರ್ಮ ' ದಿ೦ದ ಒಂದು ಕಟ್ಟು ಒ೦ದಿತು. 
ಯಸಾಳೆಂದರೆ, ಮಾನವನಿಗೆ ಯಾವ ಅನುಭವವಾಗಿಲಿ ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಾಗಲಿ 
ಅನಿರೀಕ್ಷಿತವಾಗಿ ಒರುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕ್ಟೊಂದು ಕಾರಣವಿದ್ದೇ ಇರುವುದು ಎಂಬ 
ಭರವಸೆ ಇಲ್ಲಿ ಜೊರೆಯಿತು. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಒಬ್ಬನು ದರಿದ್ರನಿದ್ದಾನ್ಕೆ ಅವನ 
ನೆರೆಮನೆಯವನೆ ಧನಿಕನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಬ್ಬರ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಅಷ್ಟೆ ಕೇ ಇದೆ, ಇಬ್ಬರು 
ಕಲಿತದ್ದು ಒ೦ದೇ ಎಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. ಶೀಗಿರಲು ಒಬ್ಬನು ದರಿದ್ರನೇಕೆ, 
ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಧನವ೦ತನೇಕೆ ? ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ನಿಯವಮು-ನ್ಯಾಯಗಳಿಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ 
ಯಾರಾದರೂ *ೇಳಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ತತ್ವ್ವದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಉತ್ತರವಿದೆ : 
"ಇಬ್ಬರ ಬುದ್ಧ್ವಿತಕ್ತಿ ಒಂದೇ, ಇಬ್ಬರು ಕಲಿತದ್ದು ಒಂದೇ, ಅದಕಾಗಿ 
ಇಬ್ಬರ ಸರಿಸ್ಥಿತಿಯೂ ಒಂದೇ ಇರಬೇಕು, ಅದೇ ಕಾರಣವಿದ್ದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ತರದ 
ಕಾರ್ಯವಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ತಪ್ಪು ತರ್ಕ; ಯಠಾಕೆಂದರೆ, ಈ ತರ್ಕದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಜೇವಲ ಹೊರಗಿನ ಅನುಭವಗಳನ್ನ ಷ್ಟೆ ಗಣಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಒಳಜಗತ್ತಿ,ನ ಒಂದು 
ಅನುಭವವಿದೆ. ಅಕ್ಲಿ ಕಾರಣವನ್ನು ಹುಡುಕೋಣ; ಕಾರಣವು ಅಲ್ಲಿ ಇರಲೇ 
ಬೇಕು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಕಾರಣವಿಲ್ಲದ ಕಾರ್ಯವು ಯಾವ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ ಒಳ- 
ಜಗೆತ್ತಿನ ಕಾರಣವನ್ನ ರಿತಾಗ ಇಬ್ಬರ "ಕರ್ಮ' ವು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿದೆ, 
ಅದಕಾಗಿ ಅವರ ಸ್ವಿತಿಯಲ್ಲಿ ವೃತ್ಯಾಸವಾಗಿದೆ. ' 

ಉಪನಿಷತ್ವಾಲದ *ಕರ್ಮ' ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಮೇಲಿನ 
ವಾತು ಸಾಕು. ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ತಿಳಿದುಒರುವುದು. "ಕರ್ಮ'ವು 
ಒಳ-ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ-ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದು, ಅದಕಾಗಿ ಸ್ತಭಾವಕ್ಟೂ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚ ನಿಕಟಿವಾದ ಸಂಒ೦ಧವಿರುವುದೆಂದು. ಈ ಯಮತಷಿ/ಗಳ ತರ್ಕ ಸ್ನಭಾವ 
ವನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಕರ್ಮದ ಮಟ್ಟು ಹೆಚ್ಚುವುದು, ಕರ್ಮದ ಮಟ್ಟು 
ಹೆಚ್ಚಿ ದಂತೆ ಬ೦ಧನದ ಪಾಶ ಸಡಿಲಿಸುವುದು ಎಂದು ಇವರು ಹೇಳುವರು. ಜೀವಿತವು 


ಕರ್ಮ ಮುತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೪೭ 


ಬಂಧನ ಎನುವಾಗ ಈ ಯಷಿಗಳ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದಿತು. ಅನುಭವ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವ ಬಾಹ್ಯಜಗತ್ತು, ಕ್ಸ್ಟೈಣಿಕ ಮತ್ತು ನಶ್ಶರವಾಗಿದೆ, ಅದನ್ನು ದಾಟಿ 
ಅವಾದ್ಯನಂತ ಸತ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು ; ಅದಕಾಗಿ ಕ್ಲ ಣಿಕ ಅನುಭವಗಳಿಂದ 
ಚಿರಂತನ ಸತ್ಯವನ್ನು ಮರೆವತಾಡಿಸಿ ಜೀವನವು ಒಂಧನವೆನಿಸುಪುದೆ೦ದು. ಉಪ- 
ನಿಷತ್ತುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ, ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ನಾವು ಸಿತ್ಚುವು ದೇಸ? ಅದಕ್ಕೂ ಕಾರಣ 
ಕರ್ಮ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ನು ಉತ್ಕಮಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಕರ್ಮದ 
ಬಂಧನೆ ಸಡಿಲಿಸಿ ನಾವು ಜಗತ್ತಿನ ಎಳಸತ್ಯವನ ಲ್ನ ಕಾಣಎಂವೆವು. 


ಕರ್ಮದ ಇ೦ತಹ ಕಲ್ಲನೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಒ೦ದು 
ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಆತೆ ಇದೆ, ಇನ್ನೊ೦ದು, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯನ್ನೂ 
ಅವನು ರಾ ಬಿ) ಸ೦ಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸ ಸಮರ್ಧನು ಹೀಗೆ 1 ಜಃ ಕೈಗಳ 
ತತ್ತ _ದಲ್ಲಿ ಆಶಾವಾದವೂ ಇದೆ, ವ್ಯಕ್ಕಿವಾದವೂ (ಎಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನ ಹಿತ 
ನ್ನು ತಾನೇ ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನು ಎ೦ದು ) ಇದೆ. ಆದರೆ ಕೃಷ್ಣ ಓನ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ 
ಈ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪ್ಲನೆಯಾಗಲಿ ಇವೆರಡೂ ವಾದ' ಗಳಾಗಲಿ ಮೆರ್ಪಕ ವಿಲ್ಲ. 
ಮೊದಲು ಕರ್ಮವು ಒಳಜಗತ್ತಿಗೆಷ್ಟ್ಠೆ ಲ ಸ೦ಒ ೦ಧಿಸಿದೆ, ಹೊರಜಗತ್ತಿ, ನಲ್ಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಾಗ ಅಷ್ಟೊಂದು ಸಯುಕ್ತಿಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆಯಿಂ೦ದ ನೋಡೋಣ. ಅನ್ಯಾಯದ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಒ೦ಡು ಗಾರನಿದ್ದಾನೆ. 
ಈ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆಗ ಒಂಡುಗಾರನು ಮಾಡುವನೇನು? 
ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಕುಂಠಿತವಾಗಿ ಕೊನೆಗೆ ರಾಜನನ್ನೆ ಕೊಂದುಹಾಕುವನು. 
ತರುವಾಯ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ದೊರೆ ಬರುವನು. ಅವನು ವಿಚಾರಸ್ತಾ ತಂತ್ರ್ಯಾವನ್ನು 
ಒಪ್ಪುವನು. ಅದರಿಂದ ಬಂಡು ಗಾರನು ತನ್ನ ವಿರೋಧವನ್ನು ಚ ಚಾಕ್‌ 
ವ್ರದರಕ್ಲಿಯೆ ತೃಪ್ತನಾಗುವನು, ರಾಜನನ್ನು ಕೊಂದು ಅಲ್ಲ. ಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ಒಂದೇ 
ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ತಾಳಿದ್ದೇಕೆ ? ಮೊದಲಿನ ಹಿ೦ಸಾ 
ವೃತ್ತಿಗೂ " ಕರ್ಮು'ವೆ ಕಾರಣ, ಎರಡನೆಯ ವಿವಾದದ ವೃತ್ತಿಗೂ ಅದೇ" ಕರ್ವ್ಮ' 
ಕಾರಣ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಒ ಹುದೆ? ಇಲ್ಲವೆ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ 
ಪರಿಸ್ಕ್ಥಿಯಲ್ಲೂ ಒ೦ದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ, ಆ ಶಕ್ತಿ ಇವನನ್ನು ಕಾಲಾನುಶೂಲವಾಗಿ 
ಪ್ರೇರಿಸುವುದು ಎನ್ನವುದು ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾಗಬಹುದೆ * ' ಕರ್ಮ 'ವ್ರ ಇರುವು 
ದಾದರೆ ಒಳಹೊರ ಎರಡೂ ಜಗತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕಾದುದು ; ಹಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ 
ಅದು ಅಂತಕ ಶಕ್ಕಿಯಾಗಲಾರದು. 
ಇದೇ ಮೇರೆಗೆ ಕರ್ಮಒ೦ಂಧನದ ವಿಮೋಚನೆಯ ಇತಕೇವಲ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕ್ರಿಯನ್ನೆ 
ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದೂ ಸಮಂಜಸವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಈ ವಿಮೋಚನೆಯ 
ರೀತಿಯನ್ನೇ ನೋಡಿರಿ. ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಉತ್ತಮಗೊಳಿಸಿದರೆ ಬಂಧನದ ಬಿಗಿತ 
ಸರಿಯುವ್ರದಂತೆ. ಒಂದು ನಿಮಿಷ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪೋಣ. ಆದರೆ ಸ್ವಭಾವ 


೧೪೮ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವನ್ನು ಉತ್ತಮಗೊಳಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಅದು ಆಚರಣೆಯಿ೦ದಲೇ ತಿಳಿಯಬೇಕ 
ಲ್ಹವೆ? ಆಚರಣೆ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಮೈಯತಕ್ತಿಕ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲ, ಸಾಂಮಿಕ ವೃತ್ತಿ 
ಯಾಗಿದೆ ಮಿಕ್ಕವರ ಕೂಡ ನಡೆದ ವ್ಯ ವಹಾರದಿ€ದಲೆ ಆಚರಣೆ ತಿಳಿಯುವುದು. 
ಎಂದರೆ ಆಚರಣೆಗೆ--ಸನ. ಭಾವಕ್ಕಿ-ವಿುಕೃವರು ಅವಶ್ಯ ಕೇವಲ ಮನದೊಳಗಿನ 
ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ಯಾರೂ ಸ ಸ್ವಭಾವದ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ. ಆ ವಿಚಾರಗಳು 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಬಂದಾಗ ಅವುಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪುವರು. ಹೀಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
"ಸದಾಚಾರ'ಕ್ವೆ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಇಟ್ಟಿದೆ. ಈ "ಸದಾಚಾರ'ವು 
ಸಾಂಘಿಕ ವೃತ್ತಿಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಲು ಬೇಡ. *ೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಂದ 
ಈ ಮಾತು ಸ `ಷ್ಟ್ಯವಾಗ. ವ್ರದು. 

ದುಃ ಖೇಷ್ಟನುದ್ದಿಗ್ಗಮನಾಃ ಸುಖೇಷು ವನಿಗತಸ್ಪೃಹಃ। 

ವೀತರಾಗಭಯಕೊ ೀಥ. ಸ್ಲಿತಧೀವಮರ್ಮನಿರುಚ್ಛತೇ || ( ೨,೫೬೨) 


ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಸಂಯಮ್ಮ ಯ ಆಸ್ತೇ ಮನಸಾ ಸ್ಮರನ್‌ | 
ಇಂದ್ರಿಯಾರ್ಧಾನ್‌ ನಿಮೂಢಾತ್ಮಾ ಮಿಥ್ಯಾಚಾರ$ಃ ಸ ಉಚ್ಛತೇ || (೩, ೬) 
ವಿದ್ಯಾನಿನಯಸಂಪನ್ಮೇ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇ ಗಏ ಹಸ್ತಿನಿ | 
ಶುನಿ ಚೈವ ಶೃಪಾಕೇ ಚ ಪಂಡಿತಾಃ ಸಮದರ್ಶಿನಃ ॥ (೫. ೧೮೨) 
ಯಸ್ಮಾನ್ನೋದ್ವಿಜತೇ ಲೋಕೋ ಲೋಕಾನ್ನೋದ್ವಿಜತೇ ಚ ಯಃ। 
ಹುರ್ಷಾಮರ್ಷಭಯೋದ್ರೇಗೈವರ್ವಕ್ಕ್ಟೋ ಯಃ ಸಚಮೇಪ್ರಿಯಃ॥ 
(೧೨.೧೫) 
ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಆಚರಣೆಗೇ ಮಹತ್ತ ಎವಿದೆ ಎಂದೂ ಆಚರಣೆ ಸಾಂಘಿಕ 
ವೃತ್ತಿಯದೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ, ಮತ್ತು ಈ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಗೀತೆಯ "ಕರ್ಮ' ವು 
ಸಸಸಟಟ್ಟ ಗಳ "ಕರ್ಮ'ದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. 
ಲ್ಪ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಚರಣೆಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಹತ್ತ ಎ್ರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ಇನ್ನೊಂದು 
ವುತವು ನಮ್ಮಲ್ಲಿದೆ; ಅದೆಂದರೆ ಬೌದ ವುತು ಆದರೆ ಗೀತೆಗೂ ಸೆ ತ 
ಆಚರಣೆಯ ಸ್ಲಾನದ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇದ್ದ ಏಕಾಭಿಪ್ರ್ರಾಯಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆ *ೆಲವು 
ತತ್ತ್ವ ಎ್ರಗಳಿಗಾಗಿದ್ದ ಒನ್ನಾ ಭಿಪ್ರಾಯವೆ ಹಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಬೌದ್ದಮತವೂ "ಕರ್ಮ'ದ 
ಲ್ಹೆಯನ್ನು ಒಸ್ಪತ್ತಿ ಜಿ ಆದರೆ ಈ ಮತದಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದವೆ ಕೆನೆಗಟ್ಟಿ ದ್ದರಿಂದ 
ಚಾ "ಕರ್ಮ ವ್ರ ಭಗವದ್ಗಿ ತೆಯ "ಕರ್ವ' ಕ್ಯಿ೦ತ ತೀರ ಭಿನ್ನವಾಗಿದೆ. ಬು ನಂ 
ಹ ಸತ್ತು ರಿಸಿದ ನಾಲ್ಕು ಅನುಭವಗಳು ಬೌದ್ದವುತದ ಮೂಲತತ್ತ ಎಗಳಿದ್ದ ತೆ, 
ಆ ನಾಲ್ವು ಆನುಭವಗಳೆಂದರೆ (೧) ದುಃಖ, [1 ) ಸಮುದಾಯ 1 ಸಗ 
ಕಾರಣ), (೩) ನಿರೋಧ ( ದುಃಖವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು) ಮತ್ತು (೪) ವರಾರ್ಗ 


ಕರ್ಮ ಮುತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೪೯ 


(ಆ ತಪ್ಪಿಸುವಿಕೆಯ ರೀತಿ ). ಜೀವಿತವೆಲ್ಲ ದುಃಖಭರಿಶವಾದುದರಿಂದ ಜೀವನದಾಸೆ 
( ತಣ್ಣಾ) ಜೀವನಕ್ಕೆ ಕಾರಣ, ಆ ಆಸೆಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆ ಮೋಕ್ಸ್ನು. ಈ ಆಸೆ 
ಯನ್ನು ಬಿಡಲು ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಎಂಟು ವಿಧವಾಗಿ ಉತ್ತಮಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಆದರೆ ಈ ಮೋಕ್ಷರೀತಿ ದೊಡ್ಡದೊಂದು ಯುದ್ಧ ವೆ ಆಗಿದೆ ಯಠಾಶೆಂದರೆ ಮಾನವನ 
ಆಚರಣೆ ಎಂಒಂದು ಕೇವಲ ಇಂದಿನ ವ್ಯವಹಾರದ ವಿಷಯವಲ್ಲ. ಐಂದಿನಿಂದಲೂ 
"ಕರ್ಮ'ವೆ೦ಬುದು-- ಎಂದರೆ ಅವನ ಸ್ವಭಾವವು-- ತಯಾರಾಗುತ್ತ ನಡೆದಿದೆ. 
ಜನ್ಮ ಜನ್ಮ್ಮಾ೦ತರಗಳಿ೦ದ ಬೆಳೆಯುತ್ತ, ಒಲಿಯುತ್ತ ಒಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಸದಾ 
ಚಾರತ್ತೈ ಸಂಧಿ ಸುವ್ರದೆ ದುಃಖದ ಳು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಂತೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
ಕರ್ಮವು ವತಾನವನ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಈ ( ಆದರೆ ಬೌದ್ದಮತದಲ್ಲಿ "ಆತ್ಮಾ ' ಎಂಬುದಿಲ್ಲ) 
ಒಳಗಿನ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದು ಜೀವನದಾಸೆಂ-ನ್ನು ಹಿ೦ದೊಗೆಯುಂ ತ್ತ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು "ನಿರ್ವಾಣ 'ಗೊಳಿಸುವನು. 

ಈ "ಕರ್ಮ ' ದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದವು ಸೂಸುತ್ಮಲಿದೆ. ಉಪ- 
ನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ " ಆತ್ಮಾ” ಎಂಬ ಶಾಶ್ವ ತ ಘಟಕವಾದರೂ ಇದೆ, ಆದರೆ ಬೌದ್ದ 
ಮತವು * ಆತ್ಮ' ದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಜತ್ತ ಸದೆ, ಜಗತಿ ನಲ್ಲಿ ಯಾವ್ರದೂ ಶಾಶ್ನ ತವಿಲ್ಲ. 
ಅದಕಾಗಿ ಇಡಿಯ ಜೇವನವೆ ಪ್ರವಾಹದೊಳಗಿನ ಹನಿಗಳಂತೆ ಕಣಕ ಕವಾದದು, 
ಮೋಲೆ ದಂ8ಖಮಯವಾದದು ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಇಂತಹ ನೈರಾಶ್ಶುಳ್ಕೆ ಸ್ಥಾ ನವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೆ ಟೀ ಅಲ್ಲ. ಸದಾಚಾರವು ಅನೇಕ ಜನ್ಮ- 
ಜನ್ಮಾ೦ತರಗಳವರೆಗೆ ಉಳಿದು 'ಚಿಳಿಯುವುದು ಎ೦ಬ ಆಶಾವಾದವಿದೆ (೬, ೪೦-೪೫). 
ಒಳ್ಳೆಯ ಕೆಲಸವು ಎಂದಿಗೂ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗದು ಎಂದು ಅದೇ ಸಂದರ್ಭ 
ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. "ಕರ್ವ ' ವೆಂಬದು ಆ ಜನ್ಮಗಳಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ರೂಪುಗೊಳಿ 
ಸುತ್ತಿರುವ ಸಾಧನದ್ರವ್ಯ, ಅದಕಾಗಿಯೆ "ಕರ್ಮ * ವ್ರ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ಎಂದು 
ಬೌದ್ದಮತವು ಹೇಳಿದರೆ "ಕರ್ಮಣ್ಟೆವ ಹಿ ಸಂಸಿದ್ದಿ೦ ಆಸ್ಥಿತಾ ಜನಕಾದಯ$ ]--- 
ಚಟ ಮೊದಲಾದವರು ಕರ್ಮದಿ೦ದಲೆ ಸಿದಿ _ಯನ್ನು, ಪಡೆದರು--ಎಂದು ಕೃಷ್ಣ ನು 

ಮಹಾತ್ಮರ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೆ ಕನ ಇ. ನೆ (೩, ೨೦). 

ಕೊನೆಯದಾಗಿ, ಇನ್ನೊಂದು ರೂಢವಾದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಲನೆಯನ್ನು 
ನೋಡೋಣ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ಕರ್ಮವು ಒಳಗಿನ ಕಾರಣ, ಅದನ್ನು ಉತ್ತಮ 
ಗೊಳಿಸಬೇಕು ಎಂದರೆ, ಬೌದ್ಧಮತವು ಕರ್ಮವು ದುಃಖಕ್ಕೆ ಚ ಆದನ್ನು 
ತಪ್ಸಿಸಲೇ ಬೇಕು ಎಂದರೆ; ಕರ್ಮವೆಂಬುದು ಆತ್ಯಂತಿಕ: ಬಂಧನವಲ್ಲ, ಲಲ್ಲ 
ಕರ್ಮವೂ ದುಃ೩ಖಕ್ಟೆ ಕ ಕಾರಣವಲ್ಲ ಎ೦ದು ವೀಮಾಂಸಾವಂಥವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸ)ು 
ತ್ತಿದೆ. ಈ ಪಂಧದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದ ವರ್ಗೀಕರಣವನ್ನು ವತಶಾಡಿದೆ. ಕರ್ಮವು ನಾಲ್ಕು 
ತರದ್ದು-ಇನಿತ್ಯ, ನೈವಿುತ್ತಿಕ, ನಿಷಿದ್ದ ಮತ್ತು ಸಕಾಮ್ಯ್ಯ-- ಎಂದು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ನಿತ್ಯಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ” ದ್ದರೆ, ನಿವಿತ್ತ ಒದಗಿದಾಗ ನೈವಿಂತ್ತಿಕವನ್ನು ಮಾಡ 
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ದಿದ್ದರೆ ಸಾಪ ತಗಲುವುದು, ಅದಕಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕೆಂದೂ , ನಿಷಿದ್ದ 
ವನ್ನು ವಾಾಡಿದರೆ ಪಾಪ ತಗಲುವುದು, ಕಾಮ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಆದರ ಫಲೋಪ 
ಭೋಗಕ್ಕಾಗಿ ಬೇರೊಂದು ಜನ್ಮ ತಾಳಬೇಕಾಗುವುದು, ಅದಕಾಗಿ ಇವೆರಡನ್ನೂ 
ವಮಾಾಡಬಾರದೆಂದೂ , ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿ೦ದ ಕರ್ಮವು ಒಂಧಕವಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂದೂ 
ವೀಮಾಂಸಕರ ಮತ. ಆದರೆ ಈ ವಿಭಜನೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ತೊಡಕಿದೆ, 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಒಂಧಕ, ಕೆಲವು ಅಲ್ಲ ಎನುವಾಗ ಕರ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನ್ಹು 
ಸ೦ಶಮಗೊಳಿಸಿದಂತಾಗುವುದ., ಇದಲ್ಲದೆ ಇವೇ ಒಂಧಕ, ಇವಲ್ಲ ಎಂದು 
ಸಾಧಿಸ.ವೆ ಆಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗೆ, ಆಧಾರ ಯಾವ್ರದು ಕೆಲವಳ್ಕೆ ಪ್ರಣ್ಯಪ್ರಾಪಿ, ಇದನ್ನ 
ಅವು ಸತ್ತ್ಯರ್ಮುಗಳೆಂದೂ ಕೆಲವಕ್ಕಾಗಿ ಪಾಪ ತಗಲುವ ದರಿಂದ ಅವು ಅಸತ್‌-.- 
ಕರ್ಮಗಳಿಂದೂ ಹೇಳುವುದು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಗೀತೆಗನು 
ಸರಿಸಿ ಹಿಂದೆ * ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪ೦ಚ ' ಎಂಬ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
೫ 

ಗೀತೆಯ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಯು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದೆ೦ದು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲು 
ಬೇರೆಬೇರೆ ಪ೦ಧಗಳೊಡನೆ ಅದನ್ನು ಹೋಲಿಸಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಇನ್ನು ಆ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಟ್ಯವ್ರ ಯಾವುದೆಂಬ. ದನ್ನು ನೋಡೋಣ ಮೊದಲ ವತಾಶೆಂದರೆ, ಕರ್ಮವು 
ಬಂಧ ಕ ಎಂಬ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಎಚಾರವೆ ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ತಪ್ಪಾಗಿರು 
ತ್ತಿದೆ. ಕರ್ಮವು ಒಂಧಕವೆನುವವಮೀವತಾಂಸಾವತವ್ರ ಕೂಡ ಸೆಲವೆಕೆ ಕರ್ಮವು 
ಬಂಧಕವಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು. ಕೃಷ್ಣನ್‌ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದೆ 
ಹೋಗಿ *ೆಲವೆಡೆ ಅಬ್ಬ ಯಾವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಕರ್ಮವು ಒಂಧಕವಾಗಲಾರದು 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿ ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನೇ ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ? ಅಹುದು. ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದಾಗ ಕೂಡ ಕರ್ಮವು ಎಂದಿಗೂ 
ಒಂಧಕವಾಗಲಾರಡದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ ಆದು ಹೇಗೆ? ಮಿಕ್ಟ ವರೆಲ್ಲ ಷರ್ಮದ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊ೦ಡು, ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಮಾನವನ ಸಂಬಂಧ 
ವನ್ನೂ ತಪ್ಪಾಗಿ ಭಾವಿಸಿಕೊಂಡು ಕರ್ಮವು ಒಂಧಕ ಎಂಬ ತಪ್ಪು ಸಿದ್ದಾ೦ತಕೆ 
ಒಂದಿದ್ದಾರೆಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಕರ್ಮವೂ ಕರ್ಮಫಲವೂ ಒಂದೇ ಎಂಬ 
ಮತ್ತು ಮಾನವನು ಈ ಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ತಾರನೆಂಬ ಎರಡೂ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ತಪ್ಪೂ 
ಡುವ. ಇದು ಒಳ್ಳೆಯ ಕರ್ಮ ಇದು ಟ್ಟ ಕರ್ಮ ಎಂದು ವಿಂಗಡಿಸುವಾಗ 
ಕರ್ಮಫಲವನ್ನೆ ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ನಾವು ಎಂಗಡಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ, ಸರ್ಮವನ್ನ ಲ್ಲ ಎಂಬು- 
ದನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗದು. ಇದಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮಫಲವು ಕರ್ಮಕ್ತೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ, 
ಮಾನವನಿಗಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನೂ ನಾವು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮದ ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ 
ಹೇಳುವ್ರದಾದರೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಒಳಿತ್ನ-ಕೆಡಕು ಎಂಬ ವಿ೦ಗಡವಿಲ್ಲ, ಬಂಧನದ 
ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಕರ್ಮದ ಫಲವು ಬಂಧನಕಾರಕವಾಗುವುದು 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಕ ೧೫೧ 


ಕರ್ಮವಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಮತಾನವನಿಗೂ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಟೂ 
ಸ೦ಬಂಧವೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳುವುದು ? ಕರ್ಮಫಲದ ಉಪಭೋಗದ ಅಧಿ 
ಕಾರವು ಕರ್ತಾರನಾದ ವತಾನವನಿಗೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದ.೦ಟು, ಕಾಣಂುವು- 
ದು೦ಟಿು. ಇದಲ್ಲದೆ ಯಾವ ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಫಲವನ್ನು ಮರೆತು ಮಾಡುವುದು 
ಮಾನವಸ್ತ್ವಭಾವವೆ ಅಲ್ಲ, ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮವೂ ಅಲ್ಲ ಇಂತಹ ಮಾತುಗಳಿಗೆ 
ಉತ್ಕ್ಸರವೆಂದೇ ಕೃಷ್ಣನು ಕರ್ಮವ್ರ ವತಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಕ್ಕಿ ಎಂದು ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ನ್ನು ವೋೀರಿದ, ತನ್ನಿ ೦ದ ಬೇರೆಯಾದ ಸಂಗತಿಗಾಗಿ ವಮತಾನವನಿಗೆ ಅಧಿ” 
ಕಾರವಿರುವುದು ಹೇಗೆ” ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವ್ರದು ಅಜ್ಜ್ವಾನವನಲ್ಲದೆ, 
ಅನೀತಿ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನಾಗಲಿ ನೀತಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಒಣ್ಣಿಸುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು 
"ನಾನು ಕರ್ತಾರನಲ್ಲ ನನ್ನ ಸ೦ಬಂಧವಿಲ್ಲ' ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 

ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕೆ ಸ೦ಒ೦ಧವಿಲ್ಲೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಕರ್ಮಕೂ ವತಾನವನಿಗೂ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಯರಾರೂ ಅವಸರದಿಂದ ಜಿಗಿಯಬೇಕಾಗಿೀಲ್ಲ 
ಕರ್ಮವು ಜಗತ್ತನ್ನು ನಡೆಸುವ ಶಕ್ಕಿಯತಾಗಿದೆ, ವತಾನವನು ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದು 
ಘಟಕ, ಅದಕಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ನಡೆಸುವುದು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇ ಕಾ 
ಗುವ್ರದು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ನೋಡೋಣ ನಮ್ಮ ಶರೀರವು ಸ್ಥಾನದಿಂದ 
ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಾದರೆ ಕಾಲ್ಗಳ ಶಕ್ತಿಯ.೦ದಲೆ ಹೋಗುವುದು. ನಮ್ಮ 
ತಲೆಯು ಶರೀರದ ಘಟಕ. ಬೆವರಿದ ತಲೆಗೆ ಗಿಡದ ಬುಡಳ್ತೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆಗ 
ಅದು ಕಾಲ್ಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಲಾರದು, ಕ್ಛೆಗಳ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುತ್ತ ಹೋಗು 
ವ್ರದಾದರೆ ತನಗೂ ಹೆಚ್ಚಿ ನ ತೊಂದರೆ. ಕಾಲ್ಗಳಿಗೂ ನನಗೂ ಏನೂ ಸಂಒ೦ಂಧ 
ವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವ ತಲೆ ತಪ್ಪುದಾರಿಗೆ ಬೀಳುವುದು , ಅನೇಕ ಸಲನನಗೆ ಬೇಡಾ 
ದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನನ್ನನ್ನು ಪ್ರ ಕಾಲ್ಗಳು ಒಯುನ್ಸುವ್ರವು ಎಂದು ಆಸಹಕಾರವನ್ನು ತಾಳಿ 
ದರೆ ತೊಂದರೆಗೀಡಾಗುವುದು; ಕಾಲ್ಲಳಿ೦ದಲೇ ನಡೆಯು ವುದಕ್ಕೆ ತಲೆಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ' ಯಾಕೆ? ಇಲ್ಲವಾದರೆ ನಡೆಯುವುದೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೆ 
ಜೀವನಪ್ರವಾಹವನ್ನು ಸಾಗಿಸುವ ಮಾನವನಿಗೆ ಮತ್ತು ವಿಶ್ನಪ್ರವಾಹವನ್ನು 
ಸಾಗಿಸುವ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ನಿಕಟಿಸಂಒಂಧವಿದೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ--ಹಾಗೆ ಸಾಗಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾತ್ರ ಮಾನವನಿಗೆ ಕರ್ಮದ ಮೇಲೆಯೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ, ಕರ್ಮ ಬಿಟ್ಟರೆ ನಡೆಯು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಹಿಡಿಯಲೇಬೇಕು, ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ವುಟತ್ತಿ ವ೦ತಿಲ್ಲ-- 
ಕರ್ಮಣ್ಯೇವಾಧಿ ಕಾರಸ್ತೇ ಮಾ ಫಲೇಷು ಕದಾಚನ-ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ( ೨೪೭) 

೩ 

ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದ ಮಾತು ಎಷ್ಟರ 

ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಮೊದಲ ವಚಾರಕ್ಕೆಯೆ 


₹೫.೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾಹಔ-ಯೋಗ 


ಆ ಮಾತು ಅಷೊ ೦ದು ನ ಭ್ರಷ್ಟ ತೋರುವುದಿಬ್ಬ »ಾ ಸಯುಕ್ಕಿಕವಿರಲಿ, 
ಸಹಜವಾದ. ದೆಂದು ಕೂಡ ಎ ನಿಸುವ್ರದಿಲ್ಲ.|. ಪರಾನವನ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಿ 
ದರೆ ಫಲದ ಆಶೆಯಿಂದಲೆ ಮಾನವನು ಕರ್ವದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುದು ಕ. ಊಟ) 
ಪ್ರದ್ಧ ಫಲದ ಆಕೆ ಡಲ ದೆ, ಫಲದ ಉ ಪಭೊ ೋಗವಲ್ಲದೆ ಮಾನವನ ಪ್ರೇರಣೆಯತಾಗಲಿ 
ಪ್ರ್ಯೋತ್ಸ್ಯಾ ಹವಾಗಲಿ ಉದ್ದವಿಸದು. ಇನ್ಟು, ಕರ್ಮಫಲದ ಆಶೆಇಗನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ನಡೆಯಬೇಕ್‌ ದ ಮಾನವಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟ್ವಾ೦ತಗಳು ಇಂದಿನ ಜಗತ್ತಿನಫ್ಲಿ ಕ೦ಡು 
ಒರಾವವಲ್ಲ, ಅವನೆ ನೋಡೋಣ ರಶಿಯಾದ ಸಮಾಜವತಾದರಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ 
ಶನ್ನ ಕರ್ಮಫಲದ ಆಸೆಗಾಗಲಿ, ಫಲಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಉಪಭೋಗಕ್ಟ್ವಾ ಗಲಿ ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಡ್‌ 
ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಕಡೆಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ | ಸಾವಿದೆಯಂತೆ, ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಡೆಗೆ ಆ ಸ್ವಾ ತಂತ್ರ ಆವೆ ಉಪಭೋಗದಲ್ಲಿಲ್ಬ- ರಾಷ ಕ್ಕಾಗಿ ಚ ಬಃ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 'ದಕ್ಕುನಾಗೆಣವಾಗಿ ರಾಷ್ಟ 'ದೊಡನೆಯೆ ಉಪಭೋಗಿಸುವ ಅಧಿ- 
ಕಾರ ತರ್ಕದಿಂದೇನೊ ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಯೋಗ್ಯ ವೆನಿಸಿದರೂ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಅನಿಷ್ಟ 
ಕಾರಕ ಎಂದು ಅನೇಕರು ಅಭಿಪ್ಪಾ ಯಪಡುತಾ, ರೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಉಪ ಪಭೋಗಕ್ಕ್ಯಾಗಿ 
ಮೈಯಕ್ತಿಕ ಅಧಿಕಾರವಿರದಿದ್ದರೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಅಷ್ಟೊಂದು 
ಅನುವು, ಸಾಹಸಮುದ್ದಿಗೆ ಅಷ್ಟೊ ೦ದು ಪ್ರೋತ್ಸಾ ಹ ದೊರೆಯ ವುದಿಲ್ಲವೆಂ ಒದೆ 
ಈ ಅನೇಕರ ಆರೋಪ. ತದ್ವಿ ಶ್ಯ ವಾಗಿ ಧನಸತ್ಕೆಯ (೦೩೧1೩115 0) ಮಾದರಿ 

ನು ನೋಡಬಹುದು. ವ ಪದ್ದ ಬತಿಯಲ್ಲಿ ವರಾನವನಿಗೆ ತನ್ನ ಸಾಹಸದ ಫಲ 
ವನು  ಪಭೋಗಿಸ ಸುವ ಮೊದಲ ಆಧಿಕಾರವಿಜಿ ಈ ಅಧಿಕಾರದ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ 
ದಿಂದಲೆ ಅವನು ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಹಾಗಿ ಸಾಹನಗಳನ್ನು ವತಾಡುವನು, ಅದರ ಮೂಲಕ 
ಅವನಿಗೂ ಅವನ ತರುವಾಯ ಅವನ ಸ ನ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿ ನ ಲಾಭವಿದೆ. ಇದೊಂದು 
ದೃಷ್ಟಾಂತ ವಡಾತ್ರ್ರ. ಇಂತಹ ದೃ ಷ್ಟ್ಯಾಂತದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತ ತನ್ನ ಕರ್ಮವಲವನ್ನು 
ಮುಟ್ಟು ವಂತಿಲ್ಲ' ಎ೦ಬ ಮಾತು ಇ 2 ಸದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿ.ಂದ, ಮಾನವನ ಪ ಜರಾ 
ದೃಷ್ಠಿ ಹ ಯ೦ದ ಅವ್ಯವಹಾರ್ಯ ಎಂದು ತೋರುವುದು. 


ಇನ್ನೂ ಒ೦ದು ವಿಚಾರ. ಕರ್ಮಫಲ ಬಿಡಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವ 
ವಸ್ಥೆ ವರೆಯಬೇಕಾಗುವುದು. ಮಾನವನು ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ 
ಯ.ಕ್ಕ ಭತಸಸ್ಸತ ಮಾನವನಿಗೂ ಒಂದು ಯಂತ ಕುಶೂ ಯಾವ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂ ೦ಒದನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಂತ್ರಕ್ಛೆ ದುಡಿಯುವು 
ದೊ ೦ದೇ ರೂಢಿ, ಮಡ ೂಜ ದುಡ್ಡು ಬರುವುದೆ೦ಬುದರ ಆಸೆ ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರ 
ಅದಕ್ಕಿ ಬ್ದ. ಆದೂ ಅದು ದುಡಿಯುವುದಲ್ಲವೆ? ಮಾನವನೂ ವಿಚಾರಶೂನ್ಯ 
ಹ ಶನಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೂ ಈ ಮಾತು ಅನ್ವ ಮಿಸಬಹುದಾಗಿತು,.. ಆದರೆ 
ಮಾನವನಿಗೆ ವಿಚಾರಶಕಿ ಇದೆ, ಭಾವನಾಶಕ್ಕಿ ಚ ಇದೆ. ತನಗಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಬ೦ದರಲ್ಲ ಎಂಬ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಿ೦ದ ಮಾನವನು ಮಕ ಬಳಿ ಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವನು. 


ಕರ್ಮ ವಾತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ದಿ೫ತ್ಟಿ 


ಇಂತಹನು ಕರ್ಮಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆ೦ದರೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಹಾರಿಸಿ 
ಕೊಂಡ೦ತಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ 

ಅ೦ತಹ ಆಕ್ಷೇಪಗಳಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನದು ಒ೦ದೇ ಒಂದು ಖುಿ೦ಡುತುಂಡವಾದ 
ಉತ್ತರವಿದೆ, "ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡಲೇಬೇಕು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಫಲಾಶೆ ಎಂದೆ 
ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಬಂಧನವಾಗಿದೆ ' ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಅದರದರ ಬಂಧನವನ್ನು 
ಮೀರುವೆವೆ೦ಂದರೆ, ಅಷ್ಟೊಂದು ಥ್ವೈರ್ಯವಿದ್ದವರು ಫಲಾಶೆಯಿಂದ ದುಡಿಯ 
ಬಹುದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾನೆ. ಅದಕ್ಕೆ ತನ್ನದೇ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೂ 
ಕೊಡುತ್ತಾನೆ ( ೨೩,೨೨). ಫಲಾಶೆಯು ಸ್ವಾತ೦ಂತ್ರ್ಯಬುದ್ದಿಗೂ ಸಾಹ್‌ಸವೃತ್ತಿಗೂ 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಕವಾಗಿದೆ ಎಂದೆನುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಅದೊಂದು ಒಂಧನ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾನಲ್ಲ? ಅದು ಹೇಗೆ? ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಮೊದಲನೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನೆ 
ನೋಡೋಣ. ಒಂದು ಈಕಡೆ ಸಾಮುದಾಯಿಕ (೧೦೦೫೬೭೬೮೬೩15॥1೦) ಪದ್ದತಿ, 
ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಡೆ ಧನಸತ್ಕಾತ್ಮಕ (೦೩೧೮೬೭೩॥:5ಟಂ) ಪದ್ಧತಿ. ಮೊದಲನೆಯದರಲ್ಲಿ 
ಸಾಹಸವೃತ್ತಿ ಕಡಮೆ, ಅದಕಾಗಿ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಲಿ ಪ್ರಾಪ್ತಿ ಗಾಗಲಿ ಅನುವ್ರ ಕಡಮೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಪದ್ದತಿಗಳಲ್ಲಿ ಇದೊಂದೇ ಭೇದ 
ಎಲ್ಲ. ತುಸು ವಿವರವಾಗಿ ನೋಡೋಣ ಸಾಮುದಾಂಿಕ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಹೆಜ್ಚುವುದು, ಇದಲ್ಲದೆ ಸಾವತಾಜಿಕವೃತ್ತಿಯೂ ಸಾತ್ರ್ವಿಕವಾಗು 
ವುದು. ತಾನು ಮಾಡಿದುದರ ಉಪಭೋಗ ಎಲ್ಲರೊಡನೆ, ವಿಕ್ತುವರು ಮಾಡಿದುದರ 
ಉಪಭೋಗೆದಲ್ಲೂ ತನಗೆ ಅಧಿಕಾರ. ಅದಕಾಗಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಯೋಗ್ಧು ರೀತಿಯ 
ಲ್ಲಿಯೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕಾರ್ಯಪ್ರವೃತ್ತನಾಗ. ವನು. ತನ್ನ ಸುಖವೂ ಅನ್ಯರ ಸುಖವೂ 
ಒ೦ದನ್ನೊ೦ದು. ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದರಿ೦ಂದ ಅವನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೂ ಹೆಚ್ಚುವುದು 
ಸಂಖವೂ ಹೆಚ್ಚು ವುದು. ಅದೇ ಧನಸತ್ತಾತ್ಮಕ ಪದ್ಧತಿಯ ಮಾತು ಬೇರೆ. ಅಲ್ಲಿ 
ಧನಿಕನು ತಾನು ಮತ್ತು ಸವಮತಾಜ ಎರಡೂ ಬೇರೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವನು, ಅದಾಗಿ 
ತನ್ನ ಲಾಭವನ್ನೆ ಲಕ್ಷಿಸುವನು, ಅವಶ್ಯ ಬಿದ್ದರೆ ತನ್ರ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಅನ್ಯರು ದುಖ 
ದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಅದರ ಗೊಡವೆ ಇಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೂಲತಃ 
ಅವನ ಸುಖವು ಕೇವಲ ಅನ್ಕರ ಸುಖದ ಮೇಲೆಯೆ ಅವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. 

ಇದಲ್ಲದೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತನ್ನ ಹಿತಾಹಿತಗಳೇ ಯಾವಾಗಲೂ ಪ್ರೇರಕವಾಗುವು 
ವೆಂದು ಹಟ ತೊಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಹಿ೦ದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ದೇಹ ಬಿಟ್ಟಿವ 
ರಿದ್ಧಾರೆ. ಇಂದು ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಜೀವ ಬಿಡುವವರಿದ್ದಾರೆ; ಹೆಂಡತಿಯ ಮಾನಾಸ 
ಮತಾನಗಳಿಗಾಗಿ ಕೊಲೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಆಭಿವತಾನ ತಾಳುವ ವೃತ್ತಿ 
ಮಾನವನಲ್ಲಿದೆ; ಒಟ್ಟಾ ರೆ ಕೇವಲ ಮೈಯಕ್ಕಿಕವೆನಿಸದ ಧ್ವೇಯಗಳೂ ವರನಾನವನಿಗೆ 
ಪ್ರೇರಕವಾಗಿವೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಮೈಯಕ್ಕೆಕವಲ್ಲದ ಸಂಗತಿಗಳ ಪ್ರೇರಣೆಯೆ 
ಪ್ರಗತಿಯ ದಾರಿಯನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟಿದೆ, ಅದಕಾಗಿಯೆ ಕರ್ಮ್ವಫಲಾಶೆಯು 

ಎ೦ .ಇಳ೪೫೭೦ 


೧೫೪ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾಹ-ಯೋಗ 


ಬಂಧನ ಅದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕ.. ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವುದು. ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ ದೇತದ ಮುಂದಾಳಾಗಲು ನಾನು ಯತ್ನಿಸುವುದು, 
ನನ್ನ ದೇಶವೆ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮು೦ದಾಳು ಏನಿಸುವಂತೆ ನಾನು ಯತ್ನಿಸುವುದು 
ವೆರಡರಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆಯಲ್ಲವೆ » ಅತ್ಯುಂತ ಮಹತ್ತ್ವದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು 
ನಮ್ಮ ಆಭಿಪ್ರಾಯ ನಾನೇ ಮು೦ದಾಳಾಗಬೇಕು ಎಂಬ ಯತ್ನದಲ್ಲಿ ನಾನೊಬ್ಬನೆ 
ಒಂದು ಕಡೆ ಮುಕ್ತುವರೆಲ್ಲ ಇದಿರುಗಡೆ ಎಂಒ೦ತಕಹ ಮುನಃಸ್ಹಿತಿಯಾಗುವುದು. ಈ 
ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಸೈೈರ್ಯಧ್ಭರ್ಯ ಸಮವಾಗಿ ಉಳಿಯುವ ಸಂಭವ 
ಕಡಮೆ, ಯಶಸ್ಸು ದೊರೆಯುವ ಲಕ್ಷ್ಮಣವಿದ್ದರೆ ಯತ್ನ ಸಡಿಲಾಗುವುದು 
ವಿರೋಧ ಹೆಚ್ಚಾದರೆ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಕಡಮೆಯಾಗುವುದು. ಆಶ್ಮೆ--ನಿರಾಶೆ, 
ದ್ದೇಷ ಉನ್ಮಾದ, ಸೊಕ್ಕು-ಪುಶ್ಕುತನ ಇ೦ತಹ ಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಸಿಲುಕುಮ್ಮೆ ಇದೇ 
ಒಂಧನ ಫಘಲಾಶೆಯ.ಂ೦ಂದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆಯೆ ಧಕ್ಕೆ ತಗಲುವುದು ಎ೦ದು ಹೇಳ 
ಒಹುದ.. ಅದೇ ನನ್ನ ಎರಡನೆಯ ಯತ್ನದಲ್ಲಿಯ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಬೇರೆಯಾಗಿರು 
ವ್ರೆದು ಅಲ್ಲಿ ನಾನೊಬ್ಬನೆ ಒಂದು ಕಡೆ ಎಂಬ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇಲ್ಲ; ಜೊತೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಮಾವಧಿ 
ದೇಶಬಾಂಧವರಿದ್ದಾರೆ, ನನ್ನೊಬ್ಬನ ಆಶೆ-ನಿರಾಶೆಗಳಿಂದ ನನ್ನ ಯತ್ನಕ್ಕೆ ಧಕ್ತ 
ತಗಲುವಂತಿಲ್ಲ, ನನ್ನ `'ವ್ಯಕ್ಕಿತ್ವಕೆ ಈ ಸಾವತಾಜಿಕ ಸಹಾಯದಿ೦ದ ಕಳೆ ತಟ್ಟುವು 
ದಲ್ಲದೆ ಕೆಲಸಗೇಡಿತನ ತಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂ೦ತಕು ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು 3 

ಸ೦ಸಾರಿಗನ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ತನಗಾಗಿ 
ಹುಡಿಯೂಳರದನು ತನ್ನ ವರಿಗೆಯೆ ಬೇಡಾಗುವನು, ಮಕ್ಚುಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವವನು 
ವಿಶ್ತುವರಿಗೂ ಬೇಕಾದವನೆನಿಸುವನು. ಯಾಕೆ? ಮೊದಲಿನವನ ಸ್ವಭಾವವು-- 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವು---ಆಶೆ-ನಿರಾಶೆಗಳಿ೦ದ ಬಂಧಿತವಾಗಿ ಅವನ ಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆಯಾಗುತ್ತ 
ಹೋಗುವುದು, ಎಂಡನೆಯವನ ಸ್ವಭಾವವು ಸಾಗರದಂತೆ ಹರಿಯುವ ನದಿಗಳನ್ನು 
ನುಂಗಿಕೊಂಡು, ಸ್ಕಿರವಾಗಿ ನಿಂತು, ಬಿಸಿಲಿಗೆ ಕಾದರೂ ಮೋಡಗಳಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುವುದು. 

ಇವೆರೆಡೂ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿಂತೆ ಸುಖ-ಶಾಂತಿ 
ಹೆಚ್ಚು ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಇಷ್ಟೆ ತ ಫಲಾಶೆ ಎಂದರೆ ವೈಯಕ್ಕಿಕವಾಗಿ ಫಲ 
ವನ್ನು ಆಶಿಸುವ್ರದು. ಎ೦ಒರ್ಧ. ಅದರಂತೆಯೆ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆಂದರೆ 
ನಿಷ್ಟ್ರಯೋಜಕವಾಗಿ ದುಡಿಯುವುದು ಎಂಒರ್ಧವಲ್ಲ, ಸ್ವಾರ್ಥ ಕಡಮೆಮಾಡಿ 
ಕೊ೦ಡು ದುಡಿಯುವುದು, ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ವಾರ್ಧವನ್ನು ಪರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಸಿ, ಬೆಳೆಯಿಸಿ 
ದುಡಿಯುವ್ರದು ಎಂದರ್ಥ ನಾವು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಸ್ನಾರ್ಥವು 
ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯಲಾಗದು. ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿ ಸಿ 
ದರೆ, ಪರಾರ್ಧವನ್ನು ಸ್ವಾರ್ಧದಲ್ಲಿಯೆ ಕೂಡಿಸಿಕೊ೦ಡರೆ, ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸಾವರಾಜಿಕ 
ತನದಿ೦ದ ವ್ಯವಹರಿಸಿದರೆ ಮಾನವನ ಸುಖ-ಶಾಂತಿ ಹೆಚ್ಚುವುದು ಅಧವಾ ಕರ್ಮದ 


ಷ್‌ 
ದ್ರಿ 


ಕರ್ವ ಮುತ್ತು ಕರ್ತವ್ಶ ೧೫೫ 


ಒಂಧನವೆ ತಪ್ಪುವುದು ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಂಧನವು ನಿಜವಾಗಿ 
ಕರ್ವದ್ದ್ವಲ್ಪ, ಕರ್ಮಫಲದ್ದು ; ಆ ಕರ್ಮಫಲದೊಡನೆ ಕರ್ತಾರನಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿ 
ಜಡತೆ ಒರುವುದಿಲ್ಲ. ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಲ್ಪಿ ಸಿಕೊ೦ಂಡರೆ ಅದು ಅನೈೆಸರ್ಗಿಕವೆನಿ 
ಸುವ್ರದು, ಬಂಧನವೆನಿಸುವುದು. ಅದಕಾಗಿ ಕ ಕ್ಭೃ ನಷ ನವಿ ಸ್ಟ್ಪ ಷ್ಟ್ವ ವಾಗಿ, ಹೇಳಿದ್ದಾ ದಾ 
ಮಾ ಕರ್ಮಫಲಹೇತುರ್ಭೂಃ--ಎಂದು. (ತ ಕ ನ ) 


ವ 


ಕೃಷ್ಣನ ನ ಈ ಯುಕ್ತಿವಾದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನ ಮುನಸ್ಸು ಇನ್ನೂ ಒಪ್ಪಲೊಲ್ಲದು. 
ನಿಶ್ಚಿತಂ ಬ್ರೂಹಿ ತನ್ಮೇ ' ಎಂದು ಅರ್ಜನನು ಅಂಗಲಾಚಿ ಬೇಡುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು 
ಬೇರೊಂದು. ವಿಚಾರಗೊ೦ದಲವನ್ನ ಎಬ್ಬಿಸುತ್ತಾನೆ. ವಿಚಾರಗೊ೦ದಲವಲ್ಲದೆ 
ಮತ್ತೇನು? ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕೂ ಅತ್ಯಂತ ನಿಕಟವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳುವಾಗಲೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡು, ಆದರೆ ಅದರ ಫಲವನ್ನು ಬಡು 
ಎ೦ಒಂದೇನಿದೆ? ಕರ್ಮವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಫಲವಿರಲೇಬೇಕು, ಇನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳು 
ವಂತೆ ಕರ್ಮಫಲವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಒಂಧನವಿರಲೇಬೇಕು. ಎಂದರೇನು? ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸವಾಗಲಿ 
ಅಪ್ಪತ್ಯಕ್ಟ್ಸವಾಗಲಿ ಕರ್ಮವಿದ್ಯಲ್ಲಿ ಬಂಧನವಿದೆ ಎಂದಂತಾಯಿತಲ್ಲವೆ ? ತರ್ಕದಿಂದ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಗೊ೦ದಲವನ್ನೆ ಬ್ಹಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹಿಂದೆ ಅನೇಕರು ಕಂಡಂತೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೆ 
ಸಾ ಎ೦೭ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಬಾರದೇಕೆ? ಇನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವಂತಹ 
ನ್ಹಿತಿ ಇದ್ದುದಾದರೂ ಅದರ ಉಪಯೋಗವೇನು? ಜೆ ಬೆಳಕಿಗಾಗಿ ಬೆಂಕಿ 
ಯನ್ನ ಹಿಡಿಯಬೇಕಾದ ಪ್ರಸ೦ಗ ಆದು. ಅದಕಾಗಿ "ಕರ್ಮಡ ಸ್ವರೂಪ ಏನೆ 
ಇರಿ. ಬ೦ಧನ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಕರ್ಮವನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವುದು ಸುಲಭ ' 
ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ವಾದಿಶುತ್ಥ್ತಾನೆ ಅವನು ಹಾಗೆ ವಾದಿಸ. ವ್ರದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. 
ಕಳ್ಳನು ಕದಿಯುವುದನ್ನು ಕಣ್ಣಾರೆ ನೋಡಿದರೂ ಅದನ್ನು ಕಾಯಿದೆಗನ್ನಯಿಸಿ 
ಸಿದ್ದವತಾಡಲು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಶೋರ್ಬೆಗೆ ಎಳೆತಂದವನು "ನಾನು ಈಳ್ಗೆ ತನದ 
ಆರೋಪವನ್ನೆ ಹೊರಿಸುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂದಂತೆ. 


ಅರ್ಜನನು "ಕರ್ಮವೆ ಬೇಡ' ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನು ಶಟ್ಟಿನೆ ಉತ್ಸರ 
ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಅರ್ಜುನನು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು, ಹೀಗೆ ಹೇಳಲಿ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ 
ಒಳೆಗಿಂದೊಳಗೆಯೇ ಉತ್ಕಟವಾದ ಇಚೆ ಇದ್ದಿರಲಿಕ್ಕೆ ಸಾತು. ಯಶಸಾಸೆಂದರೆ 
ಅರ್ಜುನನ ಈ ಮಾತಿನ ಉತ್ತರದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣ ನ ಮಹತ್ವ್ವದ್ದೊಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿದೆ. ಅಂದಿನ ವರೆಗೆ ಯಾರೂ ಹೇಳದ ಒಂದು ಮು ಕ್ಟ ಷ್ಣನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಚಟಕ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅಂದಿನವರೆಗಿದ್ದ ತಪ್ಪು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸರಿಪಡಿಸಿ 

ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಹೊಸ « ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾ, ನೆ. ಅಂತಹ 
ನ ಜಥ » ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ೬0 815 ಬಿಡದು 


೧೫೬ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾಹ-ಯೋಗ 


ಎ೦ಒಂದೆ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಇದೇನು ಹೊಸತು. ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿ 
ಸಿದ ಸ೦ಪ್ರದಾಯಗಳೆಲ್ಲ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ-ೊಸಎಂದು ಯಾರಾದರೂ 
ಸ೦ಶಯಗೊಳ್ಳ ಒಹುದು. ಆದರೆ ಕೃಷ್ಣನು ಕೇಳುವ ಪತಾತಿಗೂ ವಿಎಶ್ತು ಸ೦ಪ್ರೃ 
ದಾಯಗಳು ಹೇಳುವ ವಡತಾತಿಗೂ ತತ್ತ್ವ್ವದಲ್ಲಿಯೆ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯುವುದು. ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡದು ್ಶ ಎಂದು 
ಹೇಳುವಾಗಲೂ ಮಿಿಕ್ತು ಎಲ್ಲ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಆ ಕರ್ಮದ ಬಂಧನವನ್ನು ತಪ್ಪಿ 
ಸಲು ಹಂಚಿಕೆಗಳನ್ನು ಹೇಳುವುವು. ಇ೦ತಹ ಹ೦ಚಿಕೆಗಳನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅವು 
ಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಹೀಗಿದೆ. ಕರ್ಮವು ವಾಾನವನನ್ನು ಬಿಡದಿದ್ದರೂ ವತಾನವನು--- 
ಒಯಸಿದಲ್ಲಿ, ಪ್ರಯತ್ನಿ ಸಿದಲ್ಲಿ-- ತಾನಾಗಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಒಕಹುದು. ನಿಷಿದ್ದ 
ಮತ್ತು ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡತಕ್ಕದ್ದು ಎ೦ದು ವಮಿೀೀವತಾಂಸಕರು 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ ? ದುರಾಜಾರದ ಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೆಂದು ಒಂದ0್ದಪಂಧವು 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಬವೆ? ಇವರಲ್ಲರನ್ನೂ ದಾಟಿ ಸಂನ್ಯಾಸ ವ೦ಂಧದವರು ಇಡಿಯ ಕರ್ಮ 
ವೆಂಬುದನ್ಷೆ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಒಹುದೆ೦ದೂ ಸಂಸಾರದಿಂದಲೇ ನಿವ್ಸತ್ಮ್ಕನವಾಗಬೇಕೆಂದೂ 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ 

ಈ ಪಕ್ಷವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುವುದೆ ಇಲ್ಲ ಮೊದಲು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಒಳಿತು” 
ಒಲ್ಬದ.ದು ಎಂಬ ಭೇದವನ್ನು ವತಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಯುಂಕ್ತವಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ 
ಅಭಿಷ್ವಾಯ , ಆಂತಹ ಭೇದವು ಸ್ಥಿರವೂ ಅಲ್ಲ. ಇದಲ್ಲದೆ ಸಂನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗದ 
ವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಸಂಸಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟೆರೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ೦ತೆ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ 
ತಪು. ಯಾಕೆಂದರೆ--ಕರ್ವ್ವವೆಂಬುದು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುವಲ್ವ, ಒಳಗಿನ ಆಶಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮದ ಉಗಮುವು ಅ೦ತರಂಗದಲ್ಲಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ "ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛೆ 
ಇದ್ಟು ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಆಲಸ್ಕವಿದ್ದರೆ ಆದು ಸ೦ಂನ್ಯಾಸವಲ್ಲ, ಮಿಧ್ಯಾಚಾರ' 
ಎ೦ದು. ಕೃಷ್ಣನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ವರ್ಗೀಕರಣ 
ವನ್ನು ಮನಾಡುವುದಿದ್ದರೆ ಅದನ್ನು ಕರ್ಮದ ಬಾಹ್ಮಸ್ವರೂಪದಿ೦ಂದ ವಠಾಡತಕ್ಷ್ಣದ್ದಲ್ಲ 
ಅದಸ್ಯೆ ನಿವಿಂಿತ್ತವನಾದವನ ಮನೋದರಂಗವನ್ನ ನುಲಕ್ಷ್ಟಿಸಿ ವತಾಡಬೇಕಾಗುವುದಡು. 
ಈ ಮನೋರಂಗದ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಸ ನುಗುಣವಾಗಿಯೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ ಣ್ರ 
ಸಾತ್ತ್ವಿಕ, ರಾಜಸ, ತಾಮಸ ಎಂದು ಮೂರು ಭೇದಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಲಾಗಿದೆ. 
( ೧೫, ೨೩-೨೫) ಕರ್ಮವೆಂಒಂದು ಒಳಿತೂ ಇಲ್ಲ, ಕೆಡಕೂ ಅಲ್ಲ, ಒಳಿತು-ಸಕೆಡಕು 
ಗಳು ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ, ವಾಸನಾತ್ಮತಕ ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅದು ಸಂನ್ಯಾಸವಾಗದು ಎಂಬುದು ಮೊದಲ 
ಸಂಗತಿ. ಇದನ್ನೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 

ನ ಕರ್ಮಣಾಮನಾರಂಭಾನ್ನೆಷ್ಠಮ್ಯ ೯೦ ಪುರುಷೋಂಶುತೇ | 

ನಚ ಸಂನ್ಯಸನಾದೇವ ಸಿದ್ಧಿಂ ಸಮಭಿಗಚ್ಛತಿ | (೩೪) 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಶ ೧೫೭ 


ಎ೦ಬ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. "ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವುದೆ ಬಿಟ್ಟರೆ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ವಾಗಲಿಲ್ಲ, ಆ ಸಂನ್ಯಾಸದಿಂದ ಸಿದ್ದಿಯೂ ಲಭಿಸುವಂ೦ತಿಲ್ಲ. 


ಹಾಗಿದ ರೆ ಮನಸಿನಿಂದಲೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಒಹುದಲ್ಲವೆ ? ಮವನ 
ದೆೊಳೆಗಿನ ವಾಸನೆಗಳನ್ನೆ ಸುಟ್ಟೊಗೆದರೆ ನಿಜವಾದ ಸಂನ್ಯಾಸ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಬಾರ 
ದೇಸೆ? ಸಂನ್ಯಾಸ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವುದು, ಆದರೆ ಕರ್ಮ ವರಾತ್ರ ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ಕರ. ಕರ್ಮವು ವಾಸನೆಗಳಿಂದ ರೂಪುಗೊಳು `ವ್ರದೇನೊ 
ನಿಜ, ಆದರೆ ವಾಸನೆಗಳಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಆ ಇಷ್ಟೆ 
ಇಲ್ಲದಾಗೂ ಕಾರರು ' ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಜಕರ ತತ ಎ೨ವನ್ನು ನಾವು ಚ 
೮ 'ದಾಹರಿಸಿರುವೆವಷ್ಟೆ. * ಇಂತಹ ಪ್ರಸ೦ಗಗಳಿಗಿಂತಲೂ “ಜಿ 'ನದೆಂದ 
ಕರ್ಮವು ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಎಂಒ ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಅವನು 
ಅನೇಕ ಸಲ ಹೇಳಿದ್ದಾನ. 


ಅ ಶೆ 


ನಶಿ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಕ್ಷಣಮಹಿ ಜಾತು ತಿಷ ತ ಕರ್ಮಕೃಶ್‌ [ 
ಕಾರ್ಯತೇ ಹೈವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವೈಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣ್ಕೆಃ || (೩,೫) 


ಪ ಕ್ನತಿಯ ಈೈಹಿ ಡಿದೆಳೆದು ವತಾನ ನವನನ್ನು ಕ ಕವ್‌ ರ್ಟ ತಗಗಿಕಹಳುಡ ಟ್ರ 


ಪ್ರಕೃತೇಃ ಕ್ರಿಯವರಾಣಾನಿ ಗುಣೈಃ ಕವರ್ತಾಣಿ ಸರ್ವಶಃ | 
ಅಹಂಕಾರವಿಮೂಢಾತ್ಮಾ ಕರ್ತಾ (ಅ) ಹವಿಂತಿ ಮನ್ಯತೇ | (೩೩,೨೭) 


ತನ್ನ ದೆ೦ದು ಮಾನವನು ತಾನೇ ಕರ್ತಾರನೆಂದು ತಿಳಿಯಂುತ್ತಾವೆ! 
ಎ೦ತಹ ಮೂರ್ಹತನ! ಪ್ರಕ ತಿಯ ನಿಜವಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮಾಡಿಸುವುದು 
ಸದೃಶಂ ಚೇಷ್ಟತೇ ಸ್ವಸ್ಯಾಃ ಪ್ರಕೃತೇಜ್ವ್ಯಾನವಾನನಿ | 
ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ಭೂತಾಥಿ ನಿಗ್ರಹಃ 50 ಕರಿಷ್ಕತಿ || (ಷಿ, ೩೩) 
ಎಂತೆ೦ತಹರು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಕ್ಟುಗೊಂಬೆಯಾಗುತ್ತಿರುವಾಗ ನಿಗ್ರಹ ನಡೆಯುವುದೆ ? 
ಯಂದಹಂಕಾರವರಾಶ್ರಿತ್ಯ ನ ಯೋತ್ಸ, ಜತಿ ಮನ್ಯಸೇ | 
ಮುದ್ಯೈಷ ವ್ಯವಸಾಯಸ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತ್ಟಾಂ ನಿಯೋಕ್ಸೃತಿ | ನ್ಡ೧೮,೫೯) 


"ನಾನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ” ಎಂಬುದು ಮುಗ್ದೆ ವತಾನವನ ಮಿಧ್ಯಾಹ೦ಕಾರ! 


ಪ್ರಕೃತಿ ಎಳೆಯುವುದು ಅವನನ್ನು ಮೂಗು ಹಿಡಿದು. 


ಹೀಗೆ ಕರ್ಮ ಇಲ್ಲವೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂಬುದು ಶಕ್ಕಿಯಾದುದರಿಂದ ಸಕಾರಣ ಕೈ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೆಂದರೂ ಕರ್ಮವು ವತಾನವನನ್ನು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ ಇಷ್ಟನ್ಟೂ 


ತ ಫ್ರು ೪೪-೪ಇ೫ನ್ನು ನೋಡಿರಿ 


೧೫೮ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವಿೀೀರಿ ಯಾರಾದರೂ ಹಟಿ ತೊಟ್ಟು ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲೇಬೇಕೆಂದರೆ ಜೀವವನೈ 
ಬಡಬೇಕಾದೀತು, ಬರಿಯ ಸ೦ಸಾರವನ್ನ ಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ, 

ನೈವ ಕಿಂಚಿತ್‌ ಕರೋಮೀತಿ ಯುಕ್ತೋ ಮನ್ಯೇತ ತತ್ತ್ವವಿತ್‌ [ 

ಪಶ್ಶನ್‌ ಶೃಣ್ತನ್‌ ಸ್ಪ)ಶನ್‌ ಜಿಘ್ರನ್‌ ಅಶನ್‌ ಗಚ್ಛನ* ಸ್ವಪನ್‌ ಶ್ರಸನ್‌ || 

ಪ್ರಲಪನ್‌ ವಿಸೃಜನ್‌ ಕ್ಞನ್‌ ಉನ್ಮಿಷನ್‌ ನಿವಿಂಷನ್‌ ಅಪಿ | (೫,೮-೯) 

ಎಂದು ಕಣ್ಣೆವೆಯಿಕ್ಚು ವ್ರದು-ಉಸಿರಾಡಿಸುವುದು ಕೂಡ ಕರ್ವ? 
ಎ೦ದು ಕೃಷ್ಣನು ಹಟ ತೋಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಕರ್ಮವೆ ಬೇಡ ಎ೦ದರೆ 

ಶರೀರಯಾತ್ರಾಂಏಿ ಚ ತೇನ ಪ್ರಸಿದ್ಧ್ಯೇದಕರ್ಮಣಃ [ (೩,೮) 
ಶರೀರವನ್ನು ಕೂಡ ಸಾಗಿಸಲಾಗದು ಎಂದ೦ತಾಗಲಿಲ್ಲವೆ? 

ಕರ್ಮವು ನಮ್ಮನ್ನು ಬಿಡದೆಂಬ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವತಾಡಲೇಬೇಕೆಂಒ 
ಹಟ ಯಾಕೆ? *ೆಲವರು ಹೇಳುವಂತೆ ನಿಷಿದ್ದ ಇಲ್ಲವೆ ದುರಾಜಾರದ, ಅಧವಾ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸೊಪ್ಪದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲು ನಾವು ಯತ್ನಿಸ 
ಬಾರದೇಕೆ ? ಸ್ವಜನರ ರಕ್ಕದಿಂದ ಅಭಿಷೇಕ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಹ೦ಬಲವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಸೊಡಬಾರದೇಕೆ--ಎಂದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಇನ್ನೂ ಸಂದೇಹವಾಗಬಹುದು. ಆ 
ಸಂದೇಹಕ್ಕೂ ಕೃಷ್ಣನು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾದ ನಿವಾರಣೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಬಿಡಲಾಗದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲು ಯತ್ನಿ ಸುವುದರಿ೦ಂದ ಯಾವ ಲಾಭವಿದೆ ? ಲಾಭ 
ವ೦ಶೂ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ, ಆದರೆ ನಷ್ಟಮಾತ್ರ ಬೇಕಾದಷ್ಟಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ * ಯದ್ಯದಾಚರತಿ ಶ್ರೇಷ್ಠಸ್ತತ್ತದೇ ವೇತರೋ ಜನಃ ' ( ೩3,೨೧) ಎಂಬ 
ಗಾದೆಯಂತೆ ತಿಳಿದವರು ಬಿಡಲೆತ್ತಿ ಸುವಂತೆ ತಜ್ಞರೂ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲೆತ್ಟಿ ಸು 
ವರು. ಯಥಾರ್ಧ ಜ್ಞಾ ನವಿಲ್ಲದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಅನಿಷ್ಟ, ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಲು ಮಾತ್ರ) 
ಯೋಗ್ಯವಾದುದು ಎಂದು ತಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳುವರು ಶಕ್ಕಿ ಸಾಲದೆ, ಕರ್ಮ ಬಿಡದ೦ತಾ 
ಗಲು, ನಿರಾಶೆಯಿಂದ ನಿರ್ವಿಣ್ಣರಾಗಬಹುದು; ಇಲ್ಲವೆ ತಾವು "ಕವರ್ತಾಸಕ,'ರೆ 
ಆದುದರಿಂದ ಪಾಪಿಗಳು ಎಂಬ ಮನೋವೇದನೆಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 
ಇದೆಲ್ಲ ಎಂತಹ ಅನಿಷ್ಟ! ಇದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಯಾರದು ? ಕಾಮಕ್ರೀಡೆಯು ಅನ್ಚ್ಬೆ 
ಸರ್ಗಿಕ, ಪಾಪ, ತ್ಯಾಜ್ಯ ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿದರೆ ಸೃಷ್ಟಿ ಸೌಂದರ್ಯದ 
ನಿಯಮಕ್ಕೆ ಭಂಗ ತ೦ಂದ೦ತಾಗುವುದು ಎಂದು ಇಂದು ಸೆಲವರು ತಜ್ಞರು ಹೇಳು 
ವ್ರದಿಲ್ಲವೆ? ಅಂತಹ ಪ್ರಸಂಗವೆ ಇದು ಕೂಡ, ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಜಾಣ 
ನಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಇದೆ ಎಂದೆ 


ನಮೇ ಪಾರ್ಥಾಸ್ತಿ ಕರ್ತವ್ಯಂ ತ್ರಿಷು ಲೋಕೇಷು ಕಿಂಚನ | 
ನಾನವಾಪ್ತಮವಾಪ್ತವ್ಯಂ ವರ್ತ ಏವ ಚ ಕರ್ಮಣಿ || 
ಯದಿ ಹೃಹಂ ನ ವರ್ತೇಯಂ ಜಾತು ಕರ್ಮಣ್ಯತಂದ್ರಿತಃ | 


ಕರ್ಮ ಮುತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೫೯ 


ಮಮ ವರ್ತ್ಮಾನುವರ್ತಂತೇ ಮನುಷ್ಯಾ$ ಪಾರ್ಥ ಸರ್ವಶಃ |[ 
ಉತ್ಸೀದೇಯಂರಿಮೇ ಲೋಕಾನ ಕುಯರ್ತಾಂ ಕರ್ಮ ಚೇದಹಂ೦!| 


(೩.,೨೨- ೨೪) 


ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ದೃಷ್ಠಾ ಸ೦ತವನ್ನು ಈಟಿ ಸದ್ದಾನೆ. ಆ ದೃಷ್ಟಾಂತ ೂಡುವು 
ದಸ್ಸೈೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಕಾರಣವಿದೆ. ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವ ನೀತಿಯು ತೀರ 
ಹೊಸತು, ಅದರ ಮೊದಲ ಪ್ರಯೋಗ ತನ್ನ ಮೇಲೆಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ಹೆದರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ತನ್ನ ನೀತಿ ಹೊಸತೂ ಅಲ್ಲ, ಬರಿಯ ತಾತ್ತ್ವಿಕವೂ ಅಲ 
ತಾನು ಮತ್ತು ಜನಕ ಮೊದಲಾದವರು ಈ ನೀತಿಯನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದಿರ.ವ 
ರೆ೦ಂದೂ ಎಂದಿನಿಂದಲೂ ಈ ನೀತಿ ನಡೆದು ಒಂದಿದೆ (೪,೧-೩) ಎಂದೂ ಅದಕ್ಕೊಂದು 
ಪರಂಪರೆ ಇದೆ ಎಂದೂ ಕೃಷ್ಣನು ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿದ್ದನೆ. 


ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ "ಮಾತೇ ಸಂಗೋ (ಅ) ಸ್ತು, ಅ- 
ಕವರರ್ವಿಣಿ' ( ೨೪೭) ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಅಕರ್ಮ 
ವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರ, ಕರ್ಮವೆಂಬುದು ಮೀರಿದ ಶಕ್ಕಿ--ಎಂದು 
ಹೇಳುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಇನ್ನೂ ಒಂದು ವರಾತನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. * ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಮಾತ್ರ ನಿನಗೆ ಅಧಿಕಾರ ' ಎನುವಾಗ " ಸ್ವಧರ್ಮಮಹಿ ಚಾವೇಶ್ಲ್ಟ್ಯ ನ ವಿಕಂಪಿತು 
ಮರ್ಹನಸಿ ( ೨೩೧) ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದು ಸ್ಮರಣೆಗೆ ಒರುವುದು. ಕರ್ಮವು 
ಅಧಿಕಾರಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ, ಕರ್ತವ್ಯವೂ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, 


ಆ 


ಕೃಷ್ಣನು | ಕರ್ತವ್ಯ ' ಎ೦ಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವಾಗ ಒಂದು 
ಸಂತೆಯ ಒರುವುದು. ಇದುವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಯ 
ದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಂಡರೆ ಇ೦ತಹ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಇರುವಾಗ " ಶರ್ತವ್ಯೆ' ಎಂಬ 
ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವಾದರೂ ಇದೆಯೆ? 6" ಕರ್ತವ್ಯೆ' ಎಂದರೆ ಮಾಡತಕ್ತು, 
ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದ ಕೆಲಸ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವುದೆ 
ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎನುವಾಗ « ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದ ಕೆಲಸ ' ಎಂಬ ಬೇರೆ ಕಲ್ಪನೆ ಯಾಕೆ? 
ಎಲ್ಲವೂ ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದುದು. "ಇದು ಕರ್ತವ್ಯ' ಎನುವಾಗ " ಇನ್ನೊ ೦ದ 
ಕರ್ತವ್ಯವಲ್ಲ ' ಎಂದಾಗಲಿ, " ಇನ್ನೊ ೦ದಕ್ಕಿ೦ತ ಇದಟ ಮೊದಲು ಮಾಡಬೇಕಾ 
ದುದು ' ಎಂದಾಗಲಿ ಸೂಚಿತವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅನಿವಾರ್ಯವೆ ಆದಾಗ 
ಇ೦ತಹ ಸೂಚಿತಾರ್ಧಗಳಿಗೆ ಸಂದರ್ಭವಾದರೂ ಎಲ್ಲಿದೆ ಅದಕಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಕರ್ತವ್ಯೆ ' ಎಂಬುದು ಕರ್ವ್ವಕ್ಕಿ೦ತ ಬೇರೆಯಯರಾದುದಲ್ಲ, ಇಲ್ಲವೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
" ಕರ್ತವ್ಯ? ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಊಹಿಸಬೇಕಾಗುವುದು- 


೧೬೦ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾಹಜ-ಯೊ ಗೆ 


ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಮನೆಯಿ.೦ದ ಉದ್ಭವಿಸ ಸಒಹುದಾದ ಒಂದು 
ತೊಂದರೆಯನ್ನೂ ನೋಡೋಣ. ಜು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಅವನಿಗೆ ಆನಿವಾರ್ಯವಾದುದು ಎಂದರೇನು ? ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಸಂ ಇಡಿಯ 
ನ ಅಧಿವಾರ್ಯನವೆ ? ಚೂ ಇರಾ ಡೆ ವ-ಕರ' ವಾದಂಧ 
ರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವಾಸಾನವನು ವಪತಾಡಿಯೆ ತೀರಬೇಕೆ? ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನವಸ್ಸೆ ಜಸು ಅನವಸೆ ಗೆ ಜಾ ಎಷ್ಟ ಯ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ಟಾನವೆ ಇಲ್ಲ ಅದಕಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು ವ ವಸ್ಥೆ 1. ಅದೇ 4" ಕರ್ತವ್ಯ ೆ 
ಎಇಒ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ತಾರಣ ಎಂದು "ಕ ಷ್ಣೃನು ಹೇಳುವನು” 


ಧ್ರ್ವುಃ 


ಕರ್ತವ್ಯ' ಶಬ್ದದ ರೂಢವಾದ ಅರ್ಧವನ್ನು ಕ್ಭೃ ಷ್ಮನು ಒಪ್ಪ್ಪವುದಿಲ್ಲ, ಯಾವ 

ವಿ ಚತಿಸಡಳರೂ ಒಪ್ಪ ಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ರೂಢವಾದ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ 
ಎಂದರೆ ತರ್ತವ_ ಎ೦ದರೆ ಇದೇ ಎಂದು ಯಾವಾಗಲೂ ಹೇಳುವಂತಹ ಸಿ ರತೆ ಜಿಲ್ಲ, 
ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಂದೆಯ ಸೇವೆ ಮಗನ ಕರ್ತವ್ಚ ವಾಗಿದ್ದಿ ತು; ಸಸ್ತಬ. ಸಶಸ್ತ್ರ 
ಯವಾಗಿ ಮಕ್ತುಳನ್ನು ಬೆಳೆಯು ಸಂವ ದು ತಂದೆಯ ಕರ್ತವ್ಠ ಎ೦ಒ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿದೆ. ದೇವಭಕ್ಕಿಯು ಒಮ್ಮೆ ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರಭಕ್ಕಿಯು 
ಕರ್ತವೈೈವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನೆ ವತಾಡುವ್ರದು ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬ 
ಕಾಲವಳಿದು... ಓಹುಮತದವರು ಹೇಳಿದಂತೆಯೆ: ನಡೆಯಬೇಕು ಎಂಬ ಶಾಲ 
ಬ೦ದಿಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದು ಒ೦ದೇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಒಂದೇ 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ತೋರುವುದು. ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದರ ಮೂಲ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ತಪ್ಪಾದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ಸಂದಿಗ್ದ ಪ್ರಸ೦ಗ ಒದಗಿದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ 
ಪ್ರಾಯ. ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಅಳೆಯಲು, ಸಿದ್ದಗೊಳಿಸಲು ಹೊರಗಿನ 
ಮಾಣಗಳಾಗಲಿ ವತಾನದ೦ಂಡಗಳಾಗಲಿ ಇರುವುದು ತಪ್ಪು. ಹಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ ಆ 
ಪ್ರವರಾಣಗಳೂ ವಪತಾನದ೦ಡಗಳೂ ಕಾಲಾನುಸಾರವಾಗಿ ಅನಿವಾಂ ರ್ಜವಾಗಿಯೆ 
ಬದಲಾಯಿಸಿದಂತೆ ಕರ್ತವ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಬದಲಾಯಿಸುವುದು. ನಿಜವಾಗಿ 
ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಅದ್ಕೆ ನಿಕಟಿವಾಗಿ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕಾರಣದಿಂದ ಅಳೆಯಬೇಕು. ಆ 
ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಮಾನವನ ಯೋ ಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯೆತೆ. ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಕರ್ತವ್ಯದ 
ಕಲ್ಪನೆಯೆ. ಒರುವಂತಿಲ್ಲ, ಬ೦ದರೂ ಅದು ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುವುದು. 
"ನಿನ್ನನ್ನು ರಕ್ಷಿ ಸುವ್ರದು ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯು' ಎನುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯಾದರೂ ಬೇಡವೆ? ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆಗೆ ಗತಿ ಇಲ್ಲದ ತರುಣನು 
"ನಿನ್ನನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ್ರದು ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯು' ಎಂದು ವಚನಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆಯಾಗು 
ವಂತೆ ಅಪಹಾಸ್ಯವೆನಿಸ ಅ ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಚಾಟಾಯಸಕೂ ತರುಣರ ಕತ ರ್ತವ್ಚ 
ಎನುವಾಗ ತರುಣರಲ್ಲಿ ಅಭಿಮಾನ-ಜ್ಞಾನ-ಶಕ್ತಿಗಳಿದ್ದರಲ್ಲವೆ ಅರ್ಧ ? ಹೀಗೆ ತಿಳಿದು 
ಕರ್ತವ್ಯ ವನ್ನು ಯೋಗ್ಧತೆಯ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೆ ಆ ಸತುಟಿ॥ ಕೃಷ್ಣ ನಂ 


(| 


ಛೀ 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತ ವ್ಮ ೧೬೧ 


ಹಟಿತೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ.. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮರಾನವನಿಗೆ ಅವನಿಗೆ ಯೋಗ್ಯೆವಾದುದೆ ಅವನ 
ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸುವುದು. | ಯೋಗ್ಯೆ ' ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿದರೆ ಅದರ ನಿರ್ಣಯದ 
ಎಂದರೆ ಉದ್ದವಿಸಒಹುದಲ್ಬ” ಅದಕಾಗಿ ಕೃಷ್ಣನು "ಯಾವನಿಗೆ ಯಾವದು 


ಹಜವಾದುದೊ ಆದೇ ಅವನ ಶರ್ತವ್ಯ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಸಹಜವಾದು 
ದೆಂದ ಮೇಲೆ ಅದಕಾಗಿ ಯೋಗ್ಧುತೆ ಇರುವು ದ. ಖಂಡಿತ. 


ತ್ಯ 


ತನಗೆ ಸಹಜವಾದ.ದೆ ತನ್ನ ಕರ್ತವು ಎಂದು. ಎಲ್ಲರೂ ತಿಳಿದರೆ ಸವರಾಜದಲ್ಲಿ 
ಎಂತಹ ಅನರ್ಧವಾಗಒಹುದು ? ಯಾಕೆ೦ದರಿ, ಹಿಂದೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ಭೀತಿ. 
ಲೋಧಭಗಳು ಮಶಾನವನ ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳೂ. ಅದಕಾಗಿ ಇವುಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತ 
ವಾದುದೆಲ್ಬ ಸಹಜವೆಂದು ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಬಒಹುದಲ್ಲ ೧ ಘು ಅನಿಷ್ಟಸಂಭವವು 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ ಅವನು ಹೇಳುವ್ರದನ್ನು--ಸಂದರ್ಭೋಪಾತ್ರ 
ವಾರ-ವು೦ಿದಿನ ಅಧ್ಯಯ ದಷ್ಟಿ: ಹೇಳುವವರಿದ್ದೇವೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಆ ಮಾತನ್ನು 
ಒದಿಗಿಟ್ಟು ಪ್ರ ಸಹಜ-ಕರ್ತವ್ಯ 5 ಲ್ಲನೆಯ ನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೊ ಐ. 
ಸಹಜವಾದ.ದು ಎಂತಹದೆ ಇರಲಿ, ಅದೇ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು. "ಚಿತ 
ಕಾರನು ಹಾಡಿದರೆ, ಹಾಡು ಗಾರನು ಕುಣಿದರೆ, ವಿರಸವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಯಾಕೆ ? 
ಆದು ಅವರವರ *ೆಲಸವಲ್ಲ ಎಂದು. *ಕುಣಿಯ:ವ್ರದ. ಹಾಡುಗಾರನ ಕೆಲಸವಲ್ಲ 
ಎ೦ಬ ಮರಾತನೈ ಹಾಡುವು ದ. ಹಾಡುಗಾರನ ಕೆಲಸ, ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ೫ ಬೇರೆ ಶಬ್ದ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಒಹುದಲ್ಲವೆ? ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ಇನ್ನೊ೦ದು 
ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಬೇಕೆಂದಿದ್ದೇವೆ ಸಹಜವಾದಂದು ಕರ್ತವ್ಯ' 
ಎನುವಾಗ ಳಿೆತು-ಕೆಡಳು. ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮದಂತೆ 
ಕರ್ತವ್ಯದಲ್ಲೂ ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು. ಎಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಕರ್ತವ್ಯವೆಲ್ಲವೂ ಒಳಿತೇ, 
ಯಾಸೆಂದರೆ ಅದು ಸಹಜವಾದುದು. ಇದೇ ವತಾಶನ್ನು 


ಸಕಾಜಂ ಕರ್ವ ಕೌಂತೇಯ ಸದಮೋಷಮಪಿ ನ ತ್ಕ ಜೇತ್‌ | ( ೧೮. ೪೮) 
ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮವನನ್ನಿ ದೋಷಯಂಂಕ್ಕ ಗರಡಿ ಬಿಡಕೂಡದು' 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾನೆ 


ಕರ್ತವ್ಯದ ಈ ಕಲ್ಪನೆಯುಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ೦ದ. ವಿಷಯ, ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ಸಹಜ 
ವಾದುದನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಮಾನವನಿಗೆ ಸ್ವಾರ್ಧದ ಅರಿವು ದೂರದಲ್ಲುಳಿಯು 
ವುದು, ಪ್ರಗತಿಯ ಹೆಜ್ಜೆ ವಮುಂದರಿವುದು ತನಗೆ ಸಹಜವಲ್ಲದನ್ನು ವತಾಡುವು 
ದೆಂದರೆ ನಿರಾಶೆಯ ಭೂತವನ್ನು ಅಪ್ಪಿದಂತೆ. ಈ ಮಾತಿನ ಮುಹತ್ತ್ವವು ಕೃಷ್ಣನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿದೆ. ಅದಕೆ ಸ೦ದೇ ಅವನು 
ಶ್ರ £ಯತರಾನ್‌ ಸ್ತಧರ್ಮೋ ವಿಗುಣಃ ಪರದಥರರ್ಮಾತ್‌ ಸ್ಥ ನುಡಿ ತಾತ್‌ | 
ಸ್ವಧರ್ಮೇ ನಧನಂ ತ್ರೆ ಯಃ ಪರಧರ್ಮೋ ತ ೫॥ | (ತ೩೫) 


ತೆಣ-ಎಾಳಿಹಪ೦ 


೧೬೨ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಶ್ರೇಯರಾನ್‌ ಸ್ವಧರ್ಮೋ ನಿಗುಣ8 ಫರದವರ್ತಾತ್‌ ಸೃನುಷ್ಠಿತಾತ್‌ | 
( ೧೮.೪೭) 


ದ್ರ 


ಎಂದು ಪುನರಕ್ತ್ಷಿಯರಾಗಿ, ಅತಿತಯೋಕ್ಕಿಯಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. "ವರಧರ್ಮ' ತನಗೆ 
ಸಹಜವಾದುದಲ್ಲ ಆದುದರಿಂದ ಅದು ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವೇ ಅಲ್ಲ. 

ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬ ಇಲ್ಲನೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಾರಣಕಗಿ ಅವಶ್ಚ 
ವಾಗಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ " ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ಸೆ 

ಲೋಕಸಂಗ್ರ ಹಮೇವಾಹಿ ಸಂಪಶ್ಶನ್‌ ಕರ್ತುಮರ್ಹಸಿ | (೩,೨೦) 
ಎ೦ಒಳ್ಲಿ "ಲೋಕ ಸಂಗ್ರಹವನ್ನೆ ನೋಡಿಯಾದರೂ ' ಎಂದು ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದುದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಿದೆ. ಮತ್ತೆ ಯಾವ ಸಂಗೆತಿಗಳಿಗಾಗಿಯೂ ಕರ್ತಮವನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಕೇವಲ "ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ಒಂದ ಸ ' ನೋಡಿ ಕರ್ತವ್ಯ ಮಾಡಬೇಕಾ 
ಗುವ್ರದು ಎಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ ಇಷ್ಟೊಂದು ವಮಹತ್ತ್ವ್ರದ್ವಾದ ಈ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ 
ವೆಂದರೇಸ.? " ಸಂಗ್ರಹ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ "ರಕ್ತ್ನಣ' ಎಂಬರ್ಧವಿದೆ * "ಲೋಕದ 
ರಕ್ಷೆ ಣವನ್ನು ನೋಡಿಯಾದರೂ ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಉದ್ದೇಶವೇನು? ಎಲ್ಲರೂ 
ತಂತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಲೋಕದ ರಕ್ಷ್ನಣವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಎಲ್ಲರೂ 
ತಂತವಮೆ ಸಕಜವಾದು ನ್ನು ಮಾಡಿದರ ಲೋಕದ ರಕ್ಷ್ನಣವಾಗಬಹುದಾದ 
ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿವೆಯೆ ? ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಅನುಭವದ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 


೧) 
ಎಡಿ 
ಕೊಬ್ಬ ದ್ದ ಗಳ 


ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯಂ ಮಯಾ ಸೃಷ್ಟಂ ಗುಣಕರ್ಮವನಿಭಾಗಶಃ | (೪,೧೩೬೩) 


ಎ೦ಬ ವಡಾತಿನಲ್ಲಿ ಗ.ಣಸ್ತು ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮ ಎ೦ದರ್ಧವಿದೆ. ಅದನೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣಕ್ಷತ್ರಿಯವನಿಶಾಂ ಶೂದ್ರಾಣಾಂ ಚ ಪರಂತಪ] 
ಆವರ್ತಾಣಿ ಪ್ರವಿಭಕ್ತಾನಿ ಸ್ವಭಾವಪ್ರಭನೈರ್ಗುರ್ಣ್ಶೈಃ॥ ( ೧೮,೪೧) 
ಎಂದು ಸೃಷ್ಟೀಶರಿಸಿದ್ದಾನೆ. :: ಅವರವರ ಗ.ಣದಿ೦ದಾಗಲಿ ಅವರವರ ಕರ್ಮ 
ದಿಂದಾಗಲಿ ಅವರ ವರ್ಣ ನಿಶ್ಚಿ ತವಾಗುವುದು ಎಂಬುದು ಕೃಷ್ಣನ ತಾತ್ಸರ್ಯವಲ್ಲ 
ತ್ರ ಭ್ಯ €. ೧೧% 
ತ ಕೇವಲ ಸ । ಕೃಷ್ಣನು ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ, ಆ ಮಾತನ್ನು 
ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವ; ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣವೇ ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುವ ಗುಣವು. 
ಅದಕಾಗಿ " ಗುಣದಿ೦ದಾಗಬಳಿ' ಎನ್ನದೆ "ಗುಣ-ಕರ್ಮ' ಎ೦ಒುಂದನ್ಟು "ಗುಣದ 





*ಇುದಾ : ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ ಲೃ ಶ್ಲೋ. ೩೧೧ವನ್ನು ನೋಡಿರಿ 
ನಿಗ್ರಹೇಣ ಚ ಪಾಪಾನಾಂ ಸಾಧೂನಾಂ ಸಂಗ್ರಹೇಣ ಚ 
ದಿಜಾತಯ ಇನೇಜ್ಯಾ ಭಿಃ ಪೂಯಂತೇ ಸತತಂ ನೃಪಾಃ ॥ 

7 ೧ಲ್ಕ ೪೨-೪೪ನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಕರ್ಮ ವಾತ ಕರ್ತವ್ಯ ೧೬೩ 


ಕರ್ಮ ' "ಗುಣಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾದ ಕರ್ವ ' ಎಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇ ಕಾಗುವುದ.. ಸಹಜ 
ವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ವತಾಡುವುದೆ ಯೋಗ್ನೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು 

ಸ್ವಭಾವನಿಯುತಂ ಕರ್ಮ ಕುರ್ವನ್ಸ್ನಾಪ್ನೋ ತಿ *ಲ್ಬಿವ೦ || (೧೮,೪೭೨) 
ಎ೦ದು ಪಯರ್ಮಾಯದಿ೦ದಲೂ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ 

ಅ೦ತೂ “ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಒಂದೊ೦ಂದು ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ವತಾನವನ ಸಹಜಶಕ್ಕಿಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂ೦ದಲೂ ಲೋಕದ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯ ದೃಷ್ಟಿಂಯಿ೦ದಲೂ ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಟಿ 
ದ್ಹಾನೆ:ದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹಬೆ ನಿ೦ದ ವತಾಸನವನು ಅನೇಶ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಹೊತ್ತು ತಂದುದೇನೊ ನಿಜ. ಆದರೆ ಕರ್ಮದ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಚದ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪ 
ಗಳನ್ನ ರಿತುಕೂಂಡರೆ ಆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳು ಬ೦ಂಧನವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಮಾನವನನ್ನು ಸುರಕ್ಷಿ ತತೆಂರಿ೦ದ ಪ್ರಗತಿಯ ಮತಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸಾಗಿಸುವುವು್ತ 
"ಯುದ್ದ ಒಲ್ಲೆ ' ಎಂದರೆ ಬಿಡದ ಕರ್ಮ, "ಯುದ್ದ ಅನಿಷ್ಟೃ' ಎಂದರೆ ಸಹಜವಾದ 


ಕತ್ತ ವೈ. 
ಕ್ಲ್ವೃ 


೭, ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ 
ಲಿ 


ಸಹಜವಾದುದೆ ಕರ್ತವ್ಯವಂದೂ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಸಿದ್ದಿ 
ಸವ ಅನೇಕ ಸ೦ಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಲೋಕರಕ್ಷ್ನಣೆಯೂ ಒಂ೦ದಾಗಿದೆ. ಎಂದೂ ಹಿಂದಿನ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆವಷ್ಟೆ. ಈ ಹೇಳಿಕೆಯಿಂದ ಈಗ ನಾವೇ ಹೇಗೆ ತೊಂದರೆ 
ಯಲ್ಸಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೂ೦ಡಿರುವೆವೆಂಬುದನ್ನು ವಾಚಕರ ಲಕ್ಷ್ಯಕ್ಕೆ ತಂದು ಕೂಡಂವೆವು. 
ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ * ಲೋಜಭ-ಭೀತಿ-ಸ೦ಪ್ರದಾಯಗಳು ಮಾನವನಿಗೆ ಸಹಜವಾದು 
ವೆಂದೂ, ಆದರೆಆವೃತ್ತಿಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿಸಿದ ಸ೦ಸ್ಥೆಗಳು ವಠಾತ್ರ್ರ ವರಾನ 
ವನಿಗೆ ಬಂಧನವಾದುವೆಂದೂ, ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾನವನು 
ಒಂದನದಲ್ಲಿ ತೊಡಕಿದ್ದಾನೆ ಎ೦ಬ ಮಾತು ಸಹಜವಾದ ಕರ್ತವ್ಯದಿಂದ ಲೋಕ 
ರಕ್ಷ್ನಣೆಯಾಗುವು್ರದು ಎಂಬ ವತಾತಿಗೆ ಹೊಂದುವುದು ಹೇಗೆ? ಹ.ಗೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಇವೆರಡೂ ಮಾತ.ಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 
ಅಧವಾ ವತಾನವನ ಬಂಧನವೆಂದರೆಯೆ ಲೋಕರಕ್ಟ್ಷ್ಟಣೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ” ಈ 
ಮಾತಂತೂ ತೀರ ಅಸ೦ಂಬದ್ದವಾಗಿ ತೋರುವುದು, 

ಮೊರಲು ಈ ತೊಡಕಿನಿಂದಲೆ ಮೋಕ್ಸವನ್ನು ಹುಡುಕೋಣ. ಲೋಭ- 
ಭೀತಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಾಗಿವೆ. ಎ೦ಒ ಮಾತು ನಿರ್ವಿವಾದ 
ವಾಗಿದೆ ಸಹಜವೃತ್ತ್ವಿಗಳಂದ ಪ್ರಗತಿಯಾಗುವುದು ಎ೦ಒ ಮಾತನ್ನೂ ಹಿ೦ದಿನ 
೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿಯೆ ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ವರಗ ನಮ್ಮ ತರ್ಕ ನಿರ್ದುಷ್ಟವಾಗಿ 
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ನಿರ್ಮಿಸುವಾಗ ಮಾನವನೆ ತಪ್ಪು ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿರ 
ಎಂದು ಸಂಶಯ ಜಒರುವ್ರದು. ತಪ್ಪು ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿದ್ದಾದರ 
ಈ ಲೋ ಭ-ಭೀತಿ-ಸ೦ಪ್ರಷದಾಯಗಳ ಗುರಿಯು ಬಂಧನವಲ್ಲದೆ ಬೇರೊಂದಿರಬಹು 
ದೆಂಒ ಸಮಾಧಾನ ನವಮಗುಳಿಯುವುದು ಇಲ್ಲವೆ ಲೋಭ-ಬೀತಿ-ಸ೦ಂಪ್ರದಾಯಗಳು 
ಸಹಜವೃತ್ತಿ ವಎನುವಾಗ "ಸಹಜ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಧವು ನಾವು ತಿಳಿದುದರಿಂದ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆಯಾಗಿರಬಹುದು, ಅದಕಾಗಿ ಸಹಜವಾದ ಕರ್ತವೈದಿಂದ ಬಂಧನ 
ವಲ್ಲ, ಲೋಕರಕ್ಸ್ಟಣೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುತ್ತಿರಬಹುದು ! ಏನೆ ಇರಲಿ, ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
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* *ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ' ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನು ನೋಡಿರಿ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರರಾಷ ದಿಹಿಜ 


ಈ ವಿಷಯವನು _ ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ಪರ್ಯಾಲೋಚಿಸಿ ವಿವೇಚನೆಗೆ. ಸುಸಂಬದ್ಧ ತೆ 
ಯನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡ. ವ್ರದು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. 

"ಸಹಜ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ನಾವು ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸು 
ತ್ತೇವೆ? ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ " ಸಹಜವೃತ್ತಿ' ಎಂದರೆ ಯಾವ ಅರ್ಧ? ಹುಟ್ಟಿನಿ೦ದ, 
ಅಭ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದ, ಒದ್ದ್ಧಿವೂರ್ವಕ ಪ್ರಯತ್ನವಿಲ್ಲದೆ ಯಾವ ವೃತ್ತಿಯು ಸ್ಫುಟ 
ಗೊಳು `ವ್ರದೊ ಆದೇ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎಂದ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೇಳಬಹ. ದು 
ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ, ಹಸಿವೆ ನಿದ್ರೆಗಳನ್ನು ನೋಡಬಒಹುದು. ಪ್ರಾಣಿಪ್ರಪ೦ಜಚದಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟಿದಾರಭ್ಯ ಇ.ವೆರಡೂ ವೃತ್ತಿಗಳು ಕ೦ಡುಒರುವುವು. ಹಸಿವಯು ಸಹಜ 
ವೃತ್ತಿಯ ಉದಾಹರಣೆ ಎಂದು ತಟ್ಟು ಕೊಂಡು, ಲೋಭವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಅದರೊಡನೆ 
ಹೋಲಿಸೋಣ. ಚಿಕ್ಕು ಮಕ್ತುಳಲ್ಲಿ ಎಳೆತನದಿಂದಲೂ ಲೋಭವೃತ್ತಿ ಕಂಡು 
ಬರುವುದು. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಲೋಭವು ಹನಿವೆಯಂತೆಯೆ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎಂದು 
ವಎಿನಬಹುದಲ್ಲ ? ವಿಚಾರ ವಶಾಡಿದಂತೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವೆ ಹೆಚ್ಚಾಗುವುದು. ಕೇವಲ 
ಅನ್ನೊಂದನ್ನು ದೊರಕಿಸುವ---ಎಂ೦ದರೆ ತನಗೆ ಅವಶ್ಯವೆನಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ದೊರಕಿ 
ಸುವ--ವೃತ್ತಿಗೆ ಲೋಭವನ್ನುತ್ತಿದ್ದರೆ ಇಂತಹ ಲೋಭವು ಹಸಿವೆ ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ 
ಇದ್ದು ಹಸಿವೆಯಂತೆಯೆ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಸಹಜವೃತ್ತ್ವಿ ಎನಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಒಣಗುವ ಒಳ್ಳಿಯಿ೦ದ ಕೂಗುವ ಕೂಸಿನ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗವೂ 
ಹಸಿವಯಾದೊಡನೆ ಅನ್ನ ವನ್ನು ದೊರಕಿಸಲು ಹವಣಿಸುವುದು. ಹಸಿದಾಗ ಅನ್ನ 
ದೊರಕಿಸುವ ವೃತ್ತಿ ಬೇರ, ಹೊಟ್ಟೆ ತು೦ಬಿದಾಗಲೂ ಅನ್ನ ದೊರಕಿಸಬೇಕೆಂಒ 
ವೃತ್ತಿ ಬೇರೆ... ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ "ಲೋಭ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಎರಡನೆಯ 
ವೃತ್ತಿಯನ್ನು--ಎಂದರೆ ಹೊಟ್ಟಿ ತು೦ಂಬಿದಾಗೂ ಅನ್ನ ದೊರಕಿಸುವ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು--ಸೂಚಿಸಲು ನಾವು ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತೇವೆ. ತನ್ನ ಕ್ಟೈತು೦ಬ ಗೊಂಬೆ 
ಗಳನ್ನಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು. ಇನ್ರೊ ಬ್ಬರ ಗೊಂಬೆಗಳನ್ನು ಇನ್ನೂ ಬೇಡಎವ ಕೂಸಿನ 
ವೃತ್ತಿಗೆ "ಲೋಜ' ಎನ್ನು ತ್ಕೇವೆ » ಮನೆತು೦ಬ ಹಣ, ಹೂಟೈೆತು೦ಬ ಊಟ ತನ 
ಗಿದ್ದರೂ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಅರೆಹೊಟ್ಟೆ ಹಾಕಿ, ಕಡಮೆ ಕೂಲಿ ಕೊಟ್ಟು ತಾನು ಇನ್ನೂ 
ಧನವಂತನಾಗಬೇಕೆಂಬುವಗೆ "ಲೋಭಿ ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ, ತನ್ನ ದೇಶದಲ್ಲ ಜೇವಿಸುವ 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ತನಗಿಯ್ದ ಕೊ ೦ಡು ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ದೇಶದಲ್ಲೂ ಜೀವಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ 
ಅವನ ಬದಲು ತನಗೆಯೆ ಬೇಕು ಎಂಬ ವೃತ್ತಿಗೆ ಒಕಾಸುರ ರಾಜನೀತಿ -- 
317611811571--- ಲೋಭದ ವೃತ್ತಿ ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ. ಹೀಗೆ ಆಧಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಆವಶ್ಯ 
ಕತೆ ಇಲ್ಲದಾಗಲೂ ಒಡೆತನ ಬೇಕೆಂಬ "ಲೋಭ ' ವೃತ್ತಿ ಸಹಬಜವೃತ್ತಿ 
ಯಾಗಬಹುದೆ? ಎಂದಿಗೂ ಆಗದು-- ಎಂದೇ ಉತ್ತರ ಕೊಡಬೇಕಾಗುವುದಂ. 
ನೋಡಿದೊಡನೆಯೆ ಹಸಿನೆಯ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲೂ " ಕಸಿದುಕೂಳ್ಳುವ ' (ಲೋಭ ) 
ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಾಣುವುದು. ಹಸಿವೆ. ಎಂಬುದು ನಿಜವಾಗಿಯೆು 


೧೬೬ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾ ದ.ಯೋಗ 


ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಬಂದ ವೃತ್ತಿ; ಅದಕಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರು 
ವ್ರದು,. ಆದರೆ ಈ "ಲೋಭ ವು ಬುದ್ದಿ ಜೇವಿಗಳಲ್ತಿಯೆ ಕ೦ಡುಬರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಮತ್ತೆಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ. ಹಸಿವೆ ಎಂಬುದು ಜೀವಿಯ ದೇಸರಚನೆಗೆಯೆ ಸಂಒಂಧಪಟ್ಟಿ 
ದಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ ಆ ದೇಹರಚನೆಯೊಡನ ಆನುವಂಶಿಕವಾಗಿ ಉಳಿದು ಒ೦ದಿದೆ, 
ಲೋಭವು ಹೊರಗಣ ಕಾರಣಗಳಿಗೆ ಸ೦ಬಂಧಪಟ್ಟುದು : ಅದಕಾಗಿ ಅದು ಆನು 
ವಂಶಿಕವಾಗಿ ನಡೆದಿಲ್ಲ, ನರೆಯುವ ಭರವಸೆಯೂ ಇಲ್ಲ,* ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ಬೇಕೆ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಹಳುವುದಾದರೆ--ಹಸಿವೆಗೆ ಶಾಶ್ವತ ಸ್ನರೂಪ 
ವಿದೆ, ಲೋಭವು ಆನುಷ೦ಗಿಕವಾಗಿದೆ. ಅಂತೂ " ಸಹಜವೃತ್ತಿ' ಎ೦ಬುದ*ಈ, 
ಶಾಶ್ವತಸ್ತರೂಪವಿರುವುದೆಂಬ ಮಾತನು ಸ್ಲೂಲವಾಗಿ ಲಕ ೂದಲ್ಲಿಡೋಣ. 


೨ 
ಲೋಭ (ಅದರಂತೆ ಭೀತಿ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯ) ಆನುಷಂಗಿಕವಾದುದು, 


ಎಂದರೆ ಶಾಶ್ವತವಲ್ಲ ಅದಕಾಗಿ ಆದು ನಿಜವಾದ ಸಹಜವೃತ್ತಿಯಾಗಲಾರದು 
ಎ೦ದು ಮೇಲೆ ತರ್ಕ ಹೂಡಿದೆವಷ್ಟೆ. ವಿವುರ್ಶಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಲೋಭದ ಕಲ್ಪನೆ 

ನ್ಸು ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ ನಮ್ಮ ತರ್ಕ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು ಹೊಳೆಯುವುದು. 
ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬನು ಲೋಭವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳ ಸವನಾಗಿದ್ದಾನೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. ಅವನ 
ವೈಶಿಷ ಪ ವೇನು? ಅಧವಾ ಅವನ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ತಳಹದಿ ಯಾವುದು? ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಸುಲಭದಲ್ಲಿಯೆ ಕಾಣಬಹುದು. *ನಾನು” ಎಂಬ ತಲ್ಪನೆೆ "ನಾನು ' 
ಎಂಬುದರ ಜ್ಞ್ಯಾನ ಇದೇ ಆ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ತಳಹದಿ, ಈ "ನಾನು' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯಾದರೂ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದೆ. ಕೇವಲ " ನಾನು ' ಎಂಬ ಜ್ಞಾನಕ್ಕಿಂತ "ನೀನು 
ಅಲ್ಲದೆ ನಾನು' ಎಂಬ ಜ್ಞಾ ನನೆ ಇವ್ತಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು. ಇನ್ನೊಬ್ಬ 


ಓಿ೦ದ ತನ್ನನ್ನು ಬೇರೆಯಾಗಿ ಿಸಿಕೊಳು ಹಬವವನೆ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ಆಯಾ 
ಇನ್ನೊ ಬ್ಹನಿಗಿ೦ತ ತಾನ" ಬೇರೆ ಎನುವಾಗ, ಧಿಜವಾಗಿಯೆ ಬೇರೆ ಎನಿಸುವಂತಹ 
ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವನು ; ಆಕಿ-ನಿರಾಶೆ, ಸುಖ ದುಃಖ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೆ ಒಳ 
ಗಾಗುವಸು , ಕ್ರಮೇಣ ಲೋಭವು ಒಲಿಯುತ್ತ ನಡೆಯುವದು. ಈ ಪರಿಸ್ಚಿತಿ 
ಯನ್ನು, ಇ೦ತಹ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯನ್ನು 

ಲೋಭಃ ಪ್ರವೃತ್ತಿರಾರಂಭಃ ಕರ್ಮಣಾಮಶವಂಃ ಸ್ಸೈಹಾ। ( ೧೪,೧೨) 
ಎ೦ದು ಕೃಷ್ಣನು ಮರಾರ್ವಿಕವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಲೋಭವು ನಿಜವಾಗಿಯೆ 
ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಅದರ ನಿವಿಂತ್ತವಾಗಿ ಮಾನವನು ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಹಾಗಿ ಒಂಧನದಲಕ್ಲಿ ಬಿಗಿಯಲ್ಬಡ 
ವ್ರದು ಆಶ್ಚರ್ಯವಲ್ಲ. 





ಆಧುನಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಇದೇ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ 77068೩(1025 ಮುತ್ತು 8000080025 
ಎಂದು ವಿಭಾಗ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವರೆಂದು ಎಲ್ಲಿಯೋ ಓದಿದ್ದು ಈ ಲೇಖಕರ ಸ್ಮರಣೆಯಲ್ಲಿದೆ, 


ಶ್ರ್‌ಕೃತಿ ಮುತ್ತು ಪರುಷ ೬೭ 


ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ಪ್ರಸಾರವು ಹೀಗಾಗಲು ಕಾರಣವೇನೆಂದು *ೇಳಿದರೆ 
ದರ ತಳಹದಿಯೆ ತಸ್ಪಾ ಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. * ನಾನು ಎಂಬ 
ಲ್ಹನೆಯೆ ಆದರ ತಳಹದಿ ಎಂದು ಶೇಳಿದೆಯಷೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಜೀವಿಗಳು ಬುದ್ದಿ 
ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದಾಗ ಮಾತ್ರೆ ಬರುವುದರಿಂದ ಬದಿ ಯನ್ನು ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಾಗಿ 
ಟ್ಟುಕೊಂಡೇ ನಾವು ಈ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. "ನಾನು? ಇಲ್ಲವೆ 
ಪ್ರ ವಷ್ಟು ಒುದ್ದಿಜೀವಿಗಳಲ್ಲ 


ಔಡ 20 


ನನ್ನದು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನಯೂೂ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎನಿಸು 
ಸರ್ವಸಾಮನಾನ್ಥ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆದರೂ ಆ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸ್ವರೂಪವಿಲ್ಲ, 
ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಅರ್ಧವಿಲ್ಲು... ಮಗುವೊಂದು * ನಾನು, ನನ್ನದು ' ಎನುವಾಗ ಆ 
ಮಗುವಿಗೆ ತನ್ಹ ಸ್ಟ್ರಯೊ, ಬಾಂಡಿಯೊ--ಪ್ರಸ್ತಷತವಾದ ಒಂದು ಅವಯವ 
ವತಾತ್ರವೆ---“ ನಾನು' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವೆನಿಸುವುದು. ಸ೦ಸಾರಿಗನು * ನಾನು ? 
ಎ೦ದಾಗ ಅವನು-ಅವನ ಹೆಂಹತಿ-೨ವನ ಮಕ್ಕಳು ಅವರೆಲ್ಲರ ಸಮಾವೇಶವಾಗು 
ವ್ರಡ ಆ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಹಿರಿಯ ನೂಜಬ್ಬನು "ನನ್ನ ದು” ಎ೦ದಾಗ ಅವನು ವಾಸ 
ವಾಗಿದ್ದ ಇಡಿಯ ಹಳ್ಳಿಯ ಜನವೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟವಾಗಬಹುದು.. ಒಂದು 
ವೇಳೆ ಹೆಂಡತಿಯೊಡನ ವರತಾತನಾಡುವಾಗ ಸಂಸಾರಿಗನು " ನಾನು, ನನ್ನದು 
ಎ೦ದರೆ ಆಗ ಆ ಹೆ೦ಡತಿಯೊಬ್ಬಳನ್ನು ಇದು ವಿಶು ದರ ಸಮಾವೇಶವಾಗುವುದು 
ಆ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಅದರಂತೆಯೆ ವುನೆಯಲ್ಲಿ " ವಾನು " ಎನುವಾಗ ವೀಸೆಗೆ ಹುರಿ 
ಹಾಕುವ ಗ೦ಡವಾದರೆ, ಆಫೀಸ ನಲ್ಲಿ " ನಾನ. ' ಎನುವಾಗ ಅವನೇ ಕೂಲಿಯ 
ಕಾರಕೂನನೆಂದು ಅಭಿಪ್ರೋತವನಾಗುವನು ! ಇದೆ೦ತಹ ಕಲ್ಪನೆ! ಕಾಲ-ದೇಶ-ಸಂದ 
ರ್ಭಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಬೇರೆಬೇರಯಾದ ಅರ್ಧಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದಲ್ಲ ಹೀಗಿರುವಾಗ 
ಇ೦ತಹ ಅನಿರ್ದಿಷ್ಟ ತಳಹದಿಯ ಮಲೆ ನಿಂತ ಲೋಭವೃತ್ತಿಗೆ ಸ್ಥಿರತೆ ಒರುವು 
ದಾದರೂ ಹೇಗೆ ? 

ಇ೦ತಹ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ ಉದ್ಭವಿಸಿದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಸ್ವರೂಪ ಎಂತಹ 
ದಾಗಬಹುದೆಂದು ವಿವರವಾಗಿ ಹೇಳುವ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೆ ಇಲ್ಲ. ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ... ಇ೦ದು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ದೇಶಾಭಿವತಾನ ಜಾಗೃತ 
ವಾಗಿದೆ. *“ ನಮ್ಮ ಭಾರತ, ಭಾರತವು ನಮ್ಮ ದೇಶ' ಎಂದು ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಗಿ, 
ಕುಣಿದು, ಕಣ್ಣೀರು ಸ.ರಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೂ ಭಾರತವ್ರ ಇನ್ನೂ 
ಪರಕೀಯವರದೆ ಆಗಿದೆ. ಯಾಕೆ? ನಮ್ಮ ದೇಶಾಭಿಮಾನವು ಲೋಭವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ 
ಪ್ರೋರಿತವಾದುದು, * ನಾನು-ನನ್ಪ ದು ಎಂದು ಮೇಲೆ ಎವರಿಸಿದಂತಹ ಕಲ್ಪನೆಯ 
ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತುದು. ಅದಕಾಗಿ ಆಗಿರುವುದೇನು? * ನಮ್ಮ ಭಾರೆತ' 
ಎನುವಾಗ *ೆಲವರು ತಮ್ಮ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ, ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗೆ, ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ 
ಲಾಭೋದ್ಯಮಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಭಾರತವು ಸೊತ್ತ್ವಾಗಿದ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ. 
"ನೀನು ಅಬ್ಬದ ನಾನು” ಎಂಬ ಕಲ್ಪನಯಿ ಇದೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ. ಇದೇ ಕಲ್ಪನೆ 


೧೬೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾಹ-ಯೋಗ 


ಇದ್ದ ಇನ್ನೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ ಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ೧೯೧೮ರ ಮಹಾಯುದ ಎದೆ 
ತರುವಾಯದ ಲ್ಟ, ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವ ತ ಚತ ಯನ್ನು ಹರಡಬೇಕೆಂದೂ, ಪರಸ್ಪರ 
ಶತ್ರ ತ್ತುಭಾವ ಅಳಿಯ ಬೇಕೆಂದೂ "ರಾಷ್ಟ, ಬು ಸಂಘ' ಡ್‌್‌ ೦£ 27೩೦೫೩೨) ಎಂಒ 
ಸಂಸ್ಥೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂದಿತು. ಅದು "ನಮ್ಮ ' ಸಂಸ್ಥೆಯಾಯಿತು. * ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ” 
ಹಿತದ. ಸಾಧನವಾಯಿತು ನೆಗೆ "ನಾವು ' ಎಂದರೆ ಯರಾರು ಎಂಬುದರ 
ನಿರ್ಣಯವಾಗಿ ಚ! ಸಂವದ ವೃಧಕ್ತುರಣವೆ ಆರಿತು ! ಇವೆರಡು ಉದಾ 
ಹರಣೆಳನ್ನು ನೋಡಿದ ವತಾಶ್ರಸ್ಯ ದೇಶಾಜಿಮಾನವಾಗಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರ) ಸಂಘವಾಗಲಿ 
ಅನಿಷ್ಟ ಚಾ ಬಗ ಎಂದಿ ಹೇಳಲಾಗದು. ಕೆಸರಿನಿಂದ ಮನೆ ಕಟ್ಟಿ ಆಮೇಲೆ 
ಮನೆಯನ್ನ ದೂಷಿಸುವುದು ಶವೈೆನಿಸುವಂತೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ ಸ್ಯ ಎರಡು ಗಾ 
ಒಂನಾದಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಆ ಸ೦ಂಗತಿಗಳನೈೆ ದೂಷಿ.- ದರೆ ತಪ್ಪೆ ನಿಸುವ್ರದು. "ನಾನು- 
ನನ್ನ ದು” ಎ೦ಒುದರ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಅನೇಕ -- ವ.ಖವಾಗಿದ್ದರಿಂದ ನಾವು ಈ 
ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತೇವೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಮೊದಲು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಷಿ 


ಕಾಲ-ದೇಶ-ಸ೦ಂದರ್ಭಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ "ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ 
ಅಥಿತ್ಚಿತವಾದುದ. ಎಂಡು ಇದುವರೆಗೆ ನೋಡಿದ್ದಾಯಿತು. ಆದರೆ ಈ ಅನಿಶ್ಚಿತತೆ 
ಯನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲು ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಕು _ಉ_ ಮಹತ್ತೆೊದ ಕಾರಣಗಳಿವೆ ಎಂಬುದು 
ಸೂಕ್ಟ್ನ ತ್ರಿ ವಿಚಾರವರಾಡಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಬರು ಪ್ರದ. ಇದುವರೆಗಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಳಲ್ಲಿ 
ತನ್ನನ್ನು ಅನ್ಯರೊಡನೆಯೆ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ನೋಡಲಾಗಿದೆ. ಈಗ ವ್ಯಕ್ಕಿ ತನ್ನನ್ನು 
ತಾವೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಿ " ನಾನು-ನನ್ನದು ' ಎನ್ನವಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಏನನ್ನುದ್ದೇ 
ಶಿಹಿ ಆ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಉಪ ಸಾತ ನೆ? " ವಾನ? ಎಂದರೆ ತನ್ನ ದೇಹವು 
ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗುವ್ರದೊ? "ನನಗಿದು ಸೇರುವುದಿಲ್ಲ' ಎ೦ಬಲ್ಲಿ ದೇಹವೊ ಮನಸ್ಗೊ 
"ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ `ವಾದುದು ? "ನಾನು ಎಚ್ಚ ತ್ತೆ ಪಿಸು 
ವಾಗ ಯಾವ ಕಲ್ಪನೆ? *ನಾನು' ಎಂದರೆ ಚಲನವಲನೆಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವೆನಿಸಬಹು 
ದಾದ ಕಣೊ, ಅವಯವಗಳೊ-- ಇಲ್ಲವೆ ಕೇವಲ ಚಲನವಲನವೆ೦ಬ ಶಕ್ಕಿಯೊ? 
ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ನಾವು ಹೇಳಬಹುದು. ಅವುಗಳಿಗೆ ಹೇಳಬಹುದಾಡ 
ಉತ್ಸರಗಳನ್ನೂ ನೋಡೋಣ. "*ನಾನು' ಎಂದರೆ ದೇಹ ಎಂಬ ಹ ಇದ್ದರೆ, 
ಇಂತಹದೆ ದೇಹಕ್ಕೆ "ನಾನು ' ಎನುವುದು ಹೇಗೆ ? ದೇಹವತಾತ್ರವೆ * ನಾನು 
ಎನಿಸುವಾಗ ಬೇಕಾದ ದೇಹಕ್ಕೆ ಆ ಕಲ್ಪನೆ ಯಾಕೆ ಅನ ಸಯ ಸಬಾರದು ? ಅಷ್ಟೆ 
ಎತ್ತರ, ಅ೦ಂತಹವೆ ಅವಯವಗಳು, ಅದೇ ಬಣ್ಣ ಇದ್ದ  27ಜಾ ಅನ್ವ ಹ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರೆ "ದೇಹ' ಎಂದರೆ " ನನ್ನ ದೇಹ ಐಎ೦ಎಂದೇ ಉತ್ತ ಸ ಬಠ 
ಬಹುದು, 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೬೯ 


" ನನ್ನ ದೇಹೆ' ಎನುವಾಗ " ದೇಹ ' ಬೇರೆ, "ನಾನು ಬೇರೆ, ದೇಹೆ ಎಂದರೆ 
ನಾನು ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಹಾಗಾದರೆ * ನನ್ನ ದೇಹ” ಎಂದು 
ಹೇಳುವವರು ಉನಾರು? ಬುದ್ದಿ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವುದೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. "ಯಾವ 
ದೇಹದ ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟಗಳು ನನಗೆ ತಿಳಿಯುವವೂ ಆ ದೇಹ ನನ್ನ ದು ' ಎ೦ಬ ವರಾತನ್ನ್ನು 
ಬುದ್ದಿ ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲ? ಒಪ್ಪೋಣ ಹಾಗೆಂದರೆ " ನಾನು ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಬುದ್ದಿ 
ಎಂದು ಅರ್ಧ ಕೊಟ್ಟಿ೦ತಾಯಿತು. ಒಂದು ರೀತಿಯಿ೦ದ ಇದೇ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಧ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಒಂದ್ದಿ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ "ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೆ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಾಗುವುದ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ 
ಮೋಲಿನಂತೆಯೆ ಸಂಶಯಬರುವ್ರದು. ಇಂತಹದೆ ಒುದ್ದಿ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು 
ಹೇಗೆ? ಒಂದು ಮಗುವನ್ನು ಹೊಡೆಯುವಾಗ ಮತ್ತೊಂದು ಮಗು ಹೆದರಿ 
ನಡಂಗುವುದು. ಒಂದು ಮಗುವಿನ ದೇಹದ ಇಷ್ಟಾನಿಷ ಗಳು ಇನ್ನೊ೦ದು 
ಮಗುವಿನ ಒಂದ್ದಿಗೂ ತಿಳಿಯುವುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ «ನನ್ನನ್ನು ಹೊಡೆದರು ' 
ಎ೦ದು ಇಬ್ಬರೂ ಮಕ್ತುಳು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ಏಳಬಹುದಾದ ಸಂಶಯ 
ಗಳಿಗೆ ಒಂದು ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಒಹುದು, * ನಾನು ' ಎಂಬ ಅರಿವು ಯಾವ 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಬರುವುದೋ ಅದೇ ಬುದ್ದಿ ಎಂದು ಅರ್ಧ, ಬೇಕಾದ ಬುದ್ದಿ ಅಲ್ಲ ಎಂದು 
ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವುದೆಂದರೆ ಉನ ತತಿಕ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಭಾರದ ಒ೦ಡಿಯನ್ನು ನಡೆನ 
ದಂತೆ ಆಗುವುದು ; ಎಳೆಯಲು ಹೆಚ್ಚೆಚ್ಚು ಪ್ರಯತ್ನ ವರಾಡಿದಂತೆ ಉಸುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚು ಕುಸಿಯಬೇಕಾಗುವುದು, 


" ಯಾವ ಒುದ್ದಿಗೆ- ನಾನಿ ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ಬರುವುದೊ' ಎನ್ನು ವುದು 
ಕೀವಲ ವಿಜಾರಗೊಂ೦ಂದಲವೆನಿಸುವುದು. ಯೂಕೆ೦ದರೆ, ಸದ್ಯಕ್ವೆ :ವಾನು ' ಎ೦ಂಜು 
ದರ ಅರ್ಧವನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ, ನಾನು ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿ ೦ಬ ಅರ್ಧಕ್ಕೆ 
ಮುಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ ; ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲ ಆ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಃ ನಾನು ' ಎ೦ಬಂದರ ಅರಿವು ಆಗಿದೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದೆ* ವ.ಲಗಿದಾಗ ಚಿವುಟಿದ್ದು ಲಕ್ಷ ಕ್ಟ್ಸಕ್ತ ಬಾರದಿದ್ದ ರೆ ಆಗ 
ಬುದ್ದಿಯ ಸಮಾಧಾನವೇನು ? ದೇಹಕ್ಕೆ ಅನಿಷ್ಟ ವಾಗಿದೆ, ಆದರೆ ಬುದ್ದಿ ಗೆ. ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. 
ಚಿವುಬಿದವನಿಗೆ ವತಾತ್ರ ತಿಳಿದಿದೆ. ಆಗೆ ಎಜ್ಚಿ ವನು *ನನ್ನನ್ನು ಡವುಟಿರು ವೆ 
ಎನಬಹುದೆ ? ಹಿಕಿಗೆ ನೋಡಿದರೆ ದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿ ಜ್‌ ಕೂಡಿದ್ದಲ್ಲಿ 

"ನಾನು ” ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಒರುವ್ರದು ಎಂದೂ ಹೇಳ್‌ ಬಾರದು. ಹಾಗಾದರೆ 
"ನಾನು ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಅರ್ಧವೆ ಅಲ್ಲವೆ? 

ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯಲ್ಲಿ "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಅನ್ನವ್ಯತಿರಿಕ್ಕತೆಯ-- 
ಎಂದರೆ ಇನ್ನೊ ೦ದರಿಂದ ತಾನು ಬಿನ್ನ ಎ೦ದು ತೋರಿಸುವ--ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ 
ಇಂತಿದೆ, ಇನ್ನೊ ಬ್ಹರಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯದಿದ್ದ ದೇಹ, ಇನ್ನೊ ಒಬ್ಬರಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಹಾಗಿದ್ದ 

ಬುದ್ದಿ ಎಂಬ ಹಾಸು ಮೇಲಿನ ಚರ್ಜೆಯ ರ್ಮರಾಗಿತ. ಆದರೆ ಇನ್ನೊ ೦ದು 


ಸ್ರ 


೧೭೦ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ದೈಷ್ಟಿ ಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೆ ಅನ್ಯವೃತಿರಿಕ್ಕ ತೆ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ತೋರುವುದು. 
ದೇಹವೆ ಆಗಲಿ, ಬುದ್ದಿಯೆ ಆಗಲಿ ಒಂದರಿಂದೊ೦ದು ( ಎಂದರೆ ದೇಹ ದೇಹದಿಂದ 
ಬುದ್ಧಿ ಒಂದಿ ಯಿಂದ) ಬೇರೆಯಾಗಿವೆ, ನಿಜ. ಆದರೆ ಅದರಂತೆಯೆ ಮಹತ್ತ್ವ ಕ 
ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ದೇಹಕ್ಕೂ ಇನೊ ಸ ೦ದಕ್ಟೂ, ಒಂದು ಬುದ್ದಿ ಗೂ ಇನ್ನೊ ಸು 
ಒಂದ್ಹಿಗೂ 'ಅತ್ಯ೦ತ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ದೇಹರಚನೆ, ಇಸು ಕತಕ 
ವಿಭಾಗ, ಆಹಾರದ ಆವಶ್ಯಕತೆ, ತಿಂದುದನ್ನು ದಕ್ಕಿಸುವ್ರದು, ದಕ್ಕಿಸಿದಂತೆ 
ಸೊಕ್ಕು ವುದು--ಇಂ೦ತಹ ತಿರ ಒಂದು ದೇಹ ಮತ್ತೊಂದು 
ದೇಹಕ್ಕೆ ಬೇರೆಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹ:ದಲ್ಲವೆ? ಅದರ೦ತೆಯೆ ಬುದ್ದಿಯ 
ವತಾತು,. ಆನುಶೂಲವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ಸುಖ, ಪ್ರತಿಕೂಲವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ದು8ಖ-ಇ೦ತಹ 
ಜ್ಞ್ಯಾನದಿ೦ದ ಒಂದು ಒಂದ್ದಿಗೂ ಮತ್ತೊಂ೦ದಕ್ಟೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ ಜಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಹೇಳಒಹುದಲ್ಲವೆ ? ಹೀಗೆ ತನಿ ಒಂದೇ, ಬುದ್ದಿ ಸದು ಒ೦ದೇ 
ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಅನ್ಯವ್ಯತಿರಿಕ್ಕ ತೆಯ ವೆರೀಲೆ ಚವರಂಬು ತ "ನಾನು ' ಎ೦ಬ 
ಲ್ಲನೆಗೆ ಜೀ 'ಒರುವುದೆಲ್ಲಿಂದ? " ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆಯೆ ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ 
೫೪ ಲೋಭ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅಸ್ತಿತ್ತವೆಲ್ಲಿ, ಅವಕಾಶವೆಲ್ಲಿ ? 
ಆದರೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಮ್ಮೆಲೆ ಯಾರು ಒಪ್ಪುವರು? « ನಾನು ' ಎಂಬು 
ದಕ್ಳೆ ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ ಎಂದರೆ ಅದೆಂತಹ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹರಡಬಹ.ದು ? ವಿಚಾರದಲ್ಲಿಯೆ 
ಅಲ್ಲ, ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅವ್ಳವಸ್ಥೆ ಹರಡಬಹುದು. ಈ ಗ್ರ೦ಧವನ್ನು ಜಾತು 
ಒರೆದಿದೆ ನೆ ಎಂದರೆ ಯಾರ ಒರೆದಿಲ್ಲವೆ೦ದಾಗಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಒರೆದಿರುವರೆಂದಾಗಲಿ 
ಹೇಳುವುದು ಹುಚು ಎನಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ ಗಿ ಭಾಷೆಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ--ವ್ಯಾಕರಣ 
ದಲ್ಲ--“ ವಾನು ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಧವಿದೆ, ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಇಸು? ಎ೦ಬುದಕ್ಕೈ 
ಆರ್ಥವಿದೆ. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಆದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲ ಎನ್ನು ವುದಿದಾವ ಚಾರ್ವಾಕ 
ಶಾಸ್ತ್ರ--ಎಂದು ಅನೇಕರು ವಾದಿಸಒಹುದಾಗಿದೆ. ಈ ವಾದಸ್ತೆ ಸಮಾಧಾನ 
ವನ್ನು ಹೇಳಬೇಕೆ? ವ್ಯಾಕರಣದಲ್ಲಾ ಗಲಿ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಾಗಲಿ * ಪಾಡು. 3 
ಎಂಒಂದು ಕೇವಲ ಸಂಕೇತರೂಪವಾಗಿದೆ, ಸತ್ಯ ಸಸ ಉಂ] ತಾತೊರ್ತಿಕ 
ಇಲ್ಲವೆ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಅನುಕೂಲತೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲಿ ನಾನು ಎ೦ಬುದನ್ಕೆ ಒಂದು ಅರ್ಧ 
ವಿದೆ; ಕವಿಯ ಅಂಕಿತ ಹೆಸರು ಕವಿಯ ನಿಜವಾದ ಹೆಸರೆನಿಸದಂತೆ ಈ ಅನುಕೂಲ 
ತೆಯ ಅರ್ಧವು ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವಾಗಲಾರದು. ಅದನ್ನೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದು. 
"ನಾನು ಎ೦ಬುದನ್ಕೆ ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ ಎಂದರೆ ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದು. 
ಹಾಗಾದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಧವಿದೆಯೆ ? ಇದೆ ಇಷ್ಕೆ ಸೀ ಅಲ್ಲ, ಸತ್ಯವಾದ ಒಂದು --- 
ಅದೊಂದೇ--ಅರ್ಧವಿದೆ. ಆ ಅರ್ಧವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಕಾಣಿಸಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ತಾತ್ವಾಲೀನ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. ಬೇಕೆ ಅಸ್ಪಷ್ಟತೆ 
ಒರಬಾರದೆಂದು ನಾವು ಆ ಶಬ್ದಗಳನೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ವಿವೇಚನೆಯಲ್ಲಿ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರರುಷ ೧೭೧ 


ಮಾತ್ರ) ಆ ಪರಿಭಾಷೆಯನ್ನು ಇಟ್ಟು ಕೊಂಡಿಲ್ಲ, ಇಂದಿನ ವಾಚಕರಿಗೆ ಅದರ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಯೂ ಇಲ್ಲ *ನಾನು'” ಎಂಬ ಕಲ್ಲನೆಯ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಧವನ್ನು 
ಹೇಳುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲ ಗೀತೆಯು ಎರಡು ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ ಗಳನ್ನು ಪಯೋಗಿ 
ಸಿದೆ--ಪ್ರೆ ಕ್ರ ತಿ ಮತ್ತು ಪುರಂಷ. ಇಷ ನ್ದ ಲಕ್ಕ ಸ್ಪ ದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಂ ಮು೦ದಿನ 
ವಿರೇಚನ ಬಂ 


ಲ 

ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯಲ್ಲಿ "ದೇಹ ' ಮತ್ತು " ಬುದ್ದಿ” ಇವೆರಡರ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಮಾತ್ರ ನಾವು ಲಕ ಸಾ ತಂದುಕೆಂಡಿಲ್ಲ. 
ಅದೆಂದರೆ, ಅವ್ರಗಳ ಅನಿತ್ಯ ಸ್ವರೂಪ. ದೇಹವು ಅನಿತ್ಯ ಎ೦ಒದರಲ್ಲಿ ಅದು 
ಲಕಾಲದ ನಂತರ ನಾಶವಾಗುವುದು ಎ೦ದಿಷ್ಟೆ ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಆ 
ಕೆಲಕಾಲದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ದೇಹದ ಸ್ವರೂಪ ನಿತ್ಯವಾದುದಿಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯೊಳಗಿನ ಅನೇಕ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ ದೇಹವೂ ಕ್ಸ ಣಕ್ಕ್‌ ಣಕ್ಕೆ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಬದಲಾಯಿ ಸಂತ್ಕ ಹೋಗುವದು. ಜರಲಾರಣ ಆಗುವುದು ಹೇಗೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು 
ನಾವು ಬಲ್ಲೆವು; ಆದರೆ ಬದಲಾವಣೆ ಆಗುವುದು ಯಾಕೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ತೆ ಹ 
ಉತ್ತರ ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. ಅಂತೂ ಒಂದು ರೀತಿಂಯಿಂಂದ ದೇಹದ 
ಸ್ವರೂಪ ಅನಿತ್ಯವಾದುದರಿಂದ ನಾಮ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ದೇಹವು ಪ್ರತೀಕ 
ವೆನಿಸುವುದು ಶಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು. ಮಾನವನ 6" ನಾನು ' 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ನಿತ್ಯಸ್ತರೂಪದ್ದಾಗಿದೆ.. " ನಾನು ' ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಧವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎ೦ದ ಮಾತಿಗೂ ಈ ಮಾತಿಗೂ ವಿರೋಧವಿದೆ ಎಂದು ಯಾರೂ ಭಾವಿಸಚಾರದು. 
ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಅರ್ಧಗಳಲ್ಲ ಅನಿತ್ಯಸ್ತರೂಪದ್ದಾದುದರಿ೦ದ ಆ ರೀತಿ 
ಅರ್ಧವಿಲ್ಲ ಎಂದು ನಾವು ಮೇಲೆಯೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ 
"ನಾನು ” ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ನಿಜವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಓಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಮೊದಲು 
ಅದು ನಿತ್ಯಸ್ತರೂಪದಸ್ವಗಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಲಕ್ಬ್ಮದಲ್ಲಿಡಬೇಕು ದೇಹ, ವಿಚಾರ, 
ಸ್ವಭಾವ ಇವೆಲ್ಲ ಒದಲಾಯಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಕೂಡ ವ್ಯಕ್ಕಿಯಲ್ಲಿ " ನಾನು ' 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಸಂತತವಾಗಿರ.ತ್ತಿದೆ; ಕಾಲ-ದೇಶ-ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಳ ಮೇರೆಯನ್ನು 
ವಿಕೀರಿದ್ದಾಗಿದೆ ; ಪಾರಂಪರ್ಯಕ)ಮದಿಂದ ನಡೆದುಬರುವ೦ತಹದಾಗಿದೆ. 
ಇಂತಹ ನಿತ್ಯಸ ಎಭಾವದ್ದಾ ದುದರಿಂದ ಆ ಕಲ್ಪನೆ ಬುದ್ಧಿಗೂ ಕೂಡ ಅನ್ವಯಿಸು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಯಾತೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಮ್ಯಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇವುಗಳನ್ನ 
ವಲಂಬಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಗೂ ಒಂದ! ರೀತಿಂಠಿಂಂದ ಅನಿತ್ಯಸ್ತ ರೂಪವಿದೆ. 


ದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳ ಸ್ವರೂಪ ಇಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಅನಿತ್ಯ 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷ ಕಾರಣವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿ 


೧೭.೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಯಿಂದ ಅವು ಧಿತ್ಸ ಎಂದೂ ಹೇಳಒಹುದಾಗಿದೆ. ಅದು ಹೇಗೆ ಎ೦೭ ದನ್ನು 
ನೋಡೋಣ ದೇಹವು ನತ್ನರವಾದುದು ಎಂದೆನುವಾಗ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇ 
ನಿದೆ? ದೇಹವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ. ನಾಶಹೊಂದುವುದೆ೦ಂದೊ? ಆದರೆ ಹಣಗೆ ಹೇಳಲು 
ನಮಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರವಿದೆಯೆ ? ಮರಣದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಈಡ ನಾವು ಯಾವು 
ದಕ್ತೆ ಮ.ರಣಾವಸ್ಥೆ ಎನ್ನು ವೆವೊ ಆ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ದೇಹದ ನಾತವಾಗಿರ.ವುದಿಲ್ಲ. 
ಅರಣ್ಯದ ಗಿಡಒಳ್ಳಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಒಮ್ಮೆ ನಾಶವಾಗಿ ತನ್ನ ಬೀಜದಿ೦ಂದಲೆ 
ಮತ್ತೊಂದ. ಆಕಾರ ತಾಳುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ ಬೆಳೆಯುವ ಮನುಷ್ಯ 
ನನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ದೇಹದ ಈ ಸ್ವರೂಪವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಬೆಳೆಯುವಾಗ 
ದೇಹವು ಬೇರೆಬೇರೆ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವುದು. ಇವೆಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳಿಂದ 
"ದೇಹ? ಎಂಬುದು ಅನಿತ್ಯವಲ್ಲ, ಒ೦ದು ಅವಸ್ಥೆಬಿಟಿು ಸಮತೊಬಂದು ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವಂತೆ, ಒಂದು ದೇಹವೆ ಮತ್ತೊಂದು ದೇಹವಾಗಿ ರೂಪಾಂತರಿಸಬಾರ 
ದೇಕೆ? ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಕೇವಲ ದೇಹದ ಬಾಹ್ಯ ಅವಸ್ಥೆ ಮಾತ್ರ ಅನಿತ್ಯ, ಈ ಬಾಹ್ಯ 
ಅವಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ ತಳಹದಿಯಾದ "ದೇಶ ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೇ ದೇಹದ ನಿತ್ಯತ್ತವು ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾಗಿದೆ.- 
ಉದಾಹರಣಾರ್ಥವಾಗಿ 

ದೇಹಿನೋಂಸ್ಕಿನ ಯಧಾ ದೇಹೇ ಕೌಮಾರಂ ಯೌವನಂ ಜರಾ | 

ಶತಧಾ ಜೇಹಾಂತರಪ್ರಾಪ್ತಿಃ ॥ ( ೨.೧೩) 
ಎ೦ಬ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮೂಲದೇಹತ್ತೆವು ಸಂತತವಳಇಗಿದೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಹೊರಡುವ್ರದು. ಆದೇ ಮಾತನ್ನು 

ನಾಸತೋ ನಿದೃತೇ ಭಾವೋ ನಾಭಾವೋ ವಿದೃತೇ ಸತಃ | ( ೨.೧೬) 
ಎ೦ಒಲ್ಲಿ ಇನ್ಸಿಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ, ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. " ಇದ್ದುದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ 
ಅಸತ್ಯವಿಲ್ಲ, ಅಸತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಇರುತ್ತಿರಲೇ ಇಲ್ಲ' ಎಂಒ ವರಾತಿನಲ್ಲಿ ಒರೆಯ 
ಜಮತ್ತ್ವೃತಿಯಲ್ಲದೆ ಗೀತಾದೃಷ್ಟಿಯ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ತತ್ತ್ವವೂ ಇದೆ. 
" ಇದ್ದುದೆಲ್ಲ ನಿಜ” ಎಂಒ ನಮ್ಮ ಅರ್ಥವನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಾ೦ಪ್ರದಾಯಿಕರು ಪ್ರತಿಭಟಿನ 
ಬಹುದು ಆದರೆ ಇದ್ದುದೆಲ್ಲ ನಿಜ ಎಂದು ನಾವು " ಇದ್ದುದರ' ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ, ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಒ೦ಧಿಸಿದ ನಮ್ಮ್ಮ " ಅನುಭವ 'ದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲ್ಲ. 
ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿಗಾಗಿ ಅನೇಕರ ಅನುಭವವು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದು ವ್ಯವಹಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಆದರೆ ಅದಕಾಗಿ, ಒಂದೇ ವಸ್ತು 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ತೋರ.ವುದರಿಂದ ಆ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ನಾವು 
ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದ ವಸ್ತು ಅಸ್ಮಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವುದೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದು ವಿಜ್ಞಾನ 
ಶಾಸ್ತ್ರವೂ ಹೇಳುವುದು. ನಮ್ಮ ಅನುಭವ ಅನಿತ್ಯ. ಅಸತ್ಯು ಎಂದು ಹೇಳೋಣ; 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರರಂಷ ೧೬೩ 


ಆದರೆ ಆ ವಸ್ತುವೆ ಅನಿತ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಸ್ತುವಿನ ವಸ್ಕುತ್ವ 
ವೆಂಬುದು ದೇಹಗಳ ಮೂಲದೇಹತ್ವವು ನಿತ್ಯವೇ ಆಗಿದೆ. ಈ ಮೂಲದೇಹತ್ತ್ತೆ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂದು ಹೆಸರು. ಈ ಪ್ರಕೃತಿ ಅನಾದಿ ( ಆದುದರಿಂದ 
ಶಾಶ್ವತ) ಎಂದ. ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಗೀತೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ ( ೧೩,೧೯). ಈ ದೃಷ್ಠಿ 
ಜ.13 ಕೃ ತಿಗೂ ಶಾಶ್ತ ಜಿ ( ನಾನು (ಅಆಹ೦ಕಾರ) ಎಂಬ ಕಲ್ಲ ನಗೂ 
ಬಡಿ. (೭,೪) 


ದೇಹವು ಅವಸಾ _೦ತರವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಮೋಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. 
ಯಾವಾಗಲೂ ಬಕಾ ಖ್‌ ಸುತ್ತಿರುವದು ದೇಹದ ಒಂದು ಮೈಶಿಷ ಚ್‌ ಬ 
ಮಾತನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿ ಬಜ ಖಿ ಒದ 
ಲಾಯಿಸುವುದು. ಎ೦ಂಒಂದೆ ಪ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಸತ್ತ್ವ -ರಜಸ್‌-ತೆಮಸ್‌ ಎ೦ಬ ಮರು 
ಗುಣಗಳಿವೆ ಏ೦ಬುದರ ಅರ್ಧ (೧೪,೨೫). ``ಒ೦ದೊಂದು ಗುಣವು ಒಂದೊಂದು 
ಅವಸ್ಥೆಯ ಮೈತಿಷ್ಟ್ಯವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದು. * ಕೇವಲ ಅವಸ್ಥೆಯ ಸ್ವರೂಪ ವನ್ತೆ 
ಪ್ರ ಸುಖಗಳು ತೋರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಅವು ೫ ವಿಧವಾ ದ ಶಕ್ತ. 
ಗಳಂತಿವೆ. ಆ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನುಳು ಖದೆಂದೇ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಅವಸ್ಮಾ೦ತರಗೆಳ ಒರಿಯ 
ಆಶ್ರಯ ಮಾಾತ್ರವೆನಿಸದೆ ಕಾರಣವೂ ಎನಿಸುವುದು (೧೩,೨೦). ಈ ಮೂರು 
ಗುಣಗಳು ಶೇವಲ ಪ್ರಕ್ನತಿಗೆಯೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂದು, ಎ೦ದರೆ 8 


ಭ್ರ 
ಕೇವಲ ಪ್ರಕೃತಿಗೆಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕ ಹೇಳಿದೆ * 


ಬದಲಾವಣೆಯು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೂ ಸಮತಾವಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ ಎಂಒ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಹೊರಡುವುದು; 
" ಬುದ್ದಿ” ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಾವು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ 
ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು ಎಂಬ ಎರಡು ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ 
ತಿಳಿದು ಕೊಳ ಬೇಕು. ಬಾಹ್ಯವಸ್ತು _ವಿನೊಡನೆ ಸಂಬಂಧವಾದ ವಹತ್ರಕ್ಕೆ ಅನು 
ಭವವನ್ನು ೦ಬಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ಪ್ರದ ಮನೆಸ್ಸು. ಕೈಯಿಂದ ಮುಟ್ಟಿ ದ ವಸ 
ಹಣ್ಣು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು. ವ್ರದು ಮನಸ್ಸು ಒಂದು ಅನುಭವವನ್ನು ೀರೊಂದು 
ಅನುಭವಳ್ಳೆ ಹೊಂದಿಸಿ ರ ಯವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಬುದ್ಧಿ *ಹಣ್ಣ್ನು ಎ೦ದರೆ 
ತಿನ್ನಲು ಯೋಗ್ಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅಯೋಗ್ಯವಾದ ವಸ್ತು ಎಂದು ಅನುಭವವನ್ನು ವ್ಯವ 
ಹಾರಳ್ಳೆ ಹೊಂದಿಸುವುದು ಬುದ್ದಿ. ಬುದ್ಧಿಯಾಗಲಿ ಮನಸ್ಸಾಗಲಿ ಮೂಲತಃ 
ಬಾಹ್ಯವಸ್ತ,ವಿನ ಸಂ೩ ೦ಧವನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವೆರಡೂ 


* ೧೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಶ್ಲೋ. ೬-೧೩ ನೋಡಿರಿ 


3. ೩೧೨೭, ೨೮, ೨೯, ೭-೧೩; ೧೮-೪೦ 


೦೭೪ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವಸ್ತುವಿವೆ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಧನಗಳು. ಇಷ್ಟೇಕೆ- ಅವಸ್ಥೆ 
ಯಾಗಲಿ ಅವಸ್ಥಾ೦ತರವಾಗಲಿ ಇರದೆ ಇದ್ದರೆ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸುಗಳ ಆವಶ್ಯಳತೆಯೆ 
ಇದ್ದಿಲ್ಲವೆ೦ದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬುದ್ಧಿ ಯು ತುಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ. ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ 
ಸ್ಲರೂಪದ್ದಿ ದ್ದ ರೆ ತುಲನೆಗೆ ಜಬಾತತ ಅಲ್ಲ; ತುಲನೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿ ಒಂದ್ಧಿಯ 
ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ. ನಿರ್ಣಯಕೊಡುವ ಬುದ್ದಿ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಮುಂಚೆ ವರದಿಯನ್ನು 
ಒಪಿ ಸಬೇಕಾದ ಮನಸ್ಸು ಇರಬೇಕಾದುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಃ ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಮನಸು 
ಬ ತೂ ಅವಸಾ ಂತರಗಳನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದರಿ೦ದ ಅವಸ್ಥಾ ೦ತರಸ್ತ ರಾ 
ಪ್ರಕೃತಿಗೆಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂದು ಗೀತೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿ ದೆ (೭,೪, ಸ ೫,೬ ). 
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ದೇಹದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ, ದೇಹದ (ಮೂಲ )ದೇಹತ್ವ 
ಎ೦ಬುದು ಭುಷ್ಕಪಷ್ತ ಹೇಳಲಾಗದು ಎಂದೂ , ಈ (ಮೂಲ) ದೇಹತ್ತವೆ 
ಗೀತೆಯ ಅನಾದಿ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂದೂ , ಮತ್ತು ಒದಿ ಮನಸ್ಸು ಮೊದಲಾಗಿ 
ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿ ಜಟಾ "ಪುಕ್ಕು ತಿಯಲ್ಲಿಯೆ ಸಮತಾವಿಷ್ಯ _ವಾಗುವುವೆಂದೂ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಿತು... ಚರ್ಜೆಯ ಭರದಲ್ಲಿ ನಾವು ವಿಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲು ವತ್ತಿ 
ಕೊಂಡ ವಿಷಯವನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಮಾನವನು "ನಾನು' ಎನುವಾಗ ಆ 
ಪದದ ಅರ್ಧವೇನು, ದೇಹಕ್ಕ್ವಾಗಲಿ ೭ುದ್ದಿಗಾಗಲಿ "ನಾನು ವಎನುವಂತಿಲ್ಲ, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ದೇಹಸ್ತ್ವರೂಪವೂ ಆ ಬುದ್ದಿಸಂ೦ಯೋಗವೂ ಕ್ಪಣಿಕವಾದುವು-- 
ಎ೦ಒ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಒಂದು ಮುಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. ಈಗ ಪ್ರಕೃತಿ 
ನಿತ್ಯ, ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ನಿತ್ಯ--ಅದಕಾಗಿ "ನಾನು? ಎ೦ಒಂದಕ್ಕ್‌ 
"ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂಬರ್ಧವನ್ನೆ ಕೂಡಿಸಬಾರದೇಕೆ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಅವಸರವಡ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ಒ೦ದು ಆ೦ಶವನ್ನೆ ಇದು ವರೆಗೆ ನಾವು ಮರೆ 
ಯಾಗಿರಿಸಿದ್ದುದರಿಂದ ಹಾಗೆ ಅವಸರಪಡ.ವಂತಿಲ್ಲ. ಆ ಅ೦ಶವು ದೇಹದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಸ೦ಒಂಧಿಸಿದೆ. ದೇಹವಿದ್ದ ಲ್ಲೆಲ್ಲ "ನಾನು ಎಂಬ ಶಲ್ಪನೆ ಹುಟ್ಟು ವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಲಕ ತ್ತ ತಂದುಳೊಳೊ ಣ. ಒ೦ದು ಗಿಡ, ಟು ನಾಯಿ 
ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇನು : ಗಿಡಳೆ | ನಾನು ' ಎಂಬ ಸಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ, ನಾಯಿಗೆ 
ಆ ಕಲ್ಪನೆ ನಿ ಎಂದು ಕಿಷವಷ್ತಹಳ್ಳ- ಪ ಅದು ಹೇಗೆ? ವೃತ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಿದ್ದಿ 
ಹಾ ನಡುವೆ ಪ ವೃತ್ತಿ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ. ತಿಡತೆ 
ನಾಯಿಗೆ ಹಸಿವೆ ಈ ಚ ಡಲಿತವಾದಾಗ ಆ ಹಸಿವೆಯ ತೃಪ್ತಿ (ಸಿದ್ದಿ) 
ಗಾಗಿ ನಾಯಿಯು ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವುದು : ಇದೇ ಪ್ರವೃತ್ತಿ. ಗಿಡದ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಕಂಡು ರುವುದಿಲ್ಬ. ಗಿಡವು ನಿಂತಕ್ಷಿಯೆ ಒಣಗಬಹ:ದಲ್ಲದೆ, 
ನಡೆದುಹೋಗಿ ನೀರಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬೇರನ್ನೂರಿ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ... ಗಿಡಡನಾಯಿಗಳ ಈ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಬೇರೆ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಗಿಡಕ್ಟಿ೦ತ ನಾಯಿಯಲ್ಲಿ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮುತ್ತು ಪ್ರರುಷ ೧೭೫ 


" ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಜಾಗ್ಮೆತವಾಗಿದೆ ಎನಒಹುದು. ಗಿಡವು ಅಜೇತನ, 
ನಾಯಿ ಜೇತನ ಎಂದೂ ವ್ಯತ್ವಾಸವಿದೆ. ಇವೆರಡೂ ಮರಾತುಗಳನ್ನು ಒಂದೆಡೆ 
ಸೇರಿಸಿ * ನಾನು * ಎಂದರೆ " ಜೈೆತನ್ಯ : ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? 


ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೆ ನಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. " ಜೈೆತನ್ನ ' ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ 
ಹರ್ಜೆಗೆ ತೀರ ಹೊಸತಾದ ಶಬ್ದವಾಗಿದೆ, ಇದುವರೆಗೆ ಅದನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲ; 
ೆ ಜೈತನ್ಯ' ವೆಂದರೇನು ಎಂದು ಅಕ್ಷ ಅರ್ಥವಾಗಲಿ ಸ್ವರೂಪವಾಗಲಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. 
ಸದ್ಧ್ನಕ್ಕೆ "ಜೈತನ್ಯ' ಎಂಬುದೊಂದು ತೀರ ಹೊಸ ವಿಚಾರವೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದ್ದು 8 ಜೈತನ್ಯ' ವೆ೦ಒಂದು ಇದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎಂದು ಕಾರಣಗಳನ್ನು 
ಈ ೊಟು ಕ ತರ್ಕವನ್ನೂ ಹೂಡ ಬಾರದು. ಉರಾಳೆಂದರೆ ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ನಾವು 
ಕೇವಲ ಒಂದು ರೀತಿಯ ವೃತ್ಯಾಸದ ಸೂಚಕ ಎಂದಿಷ ಓಸ್ಯ್ಯಾಗಿಯೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿ 
ದ್ದೇವೆ. ಗಿಡಕ್ಕೂ ನಾಯಿಗೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ? "ಇದೆ' ಎಂದು 
ನಮ್ಮಂತೆ ಯಾರಾದರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಆ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕೆ "ಜೈತನ್ಯ' ಎಂದು 
ನಾವು ಕೊಟ್ಟ ಹೆಸರನ್ನೂ ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಚೈತನ್ಯವು "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. 
ಪ್ರಕೃತಿಯೂ «ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಮತ್ತು ಜ್ಬೆತನ್ಯ ಎರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವ 
ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಆದರೆ ಗಿಡ-ನಾಯಿಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು 
ಅಸ೦ಬದ್ಧವೆನಿಸು ವುದು ಹಾಗಾದರೆ ಜೈತನ್ಯವೆಂದರೇನು ? 
ಮಾನವನ ಸ್ವರೂಪದ ವಿಭಜನೆ ವಮತರಾಡಿ ಗೀತೆ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು 
ಕಾಣಿಸಿದೆ. ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಜಡದೇಹ, ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸು ಸ ಮತ್ತು ಜೈತನ್ಯ ಎಂದು 
ಮೂರು ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯು ಶಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ * ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಜಡದೇಹ 
ಮತ್ತು ಬುದಿ ಮನಸನ್ನು ಇವು ಪ್ರಕೃ 'ತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಃಾವಿಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಇವೆರಡರಿಂದ ( ಎಂದರೆ ಪ ಕ ತಿಯಿಂದ ) ಬೇರೆಯಾದುದು 
ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವುದು, ಪ್ರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬಸ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಗಿಷ- 
ನಾಯಿಗಳ ದೃಷ್ಠಾ ರಿತವನ್ನೆ ವಂದು ವತಾಡಿ ಯಾರಾದರೂ ಒಂದು ಯು 
ವನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸಬಹುದು. ಆ ಸಂಶಯ ಹೀಗೆ :_. " ಗಿಡಕ್ಕೆ ಬ.ದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಅಲ್ಲ, 
ನಾಯಿಗೆ ಬುದ್ದಿ-ಮುನಸ್ಸು ಇದೆ ( ಅದಕಾಗಿಯೆ ನಾಯಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಕ೦ಡ್‌ 
ಬರುವುದು); ಆದುದರಿಂದ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಎಂಬುದೇ ಜೈತನ್ನ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಾರದೇಕೆ ?' ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ; ಕಾರ್ಯಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸಿ 


*ಸರ್‌: ಎಸ್‌, ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ ಇವರೆ "ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ' ಎಂಬ ಗ್ರಂಥದ 
ಸ. ೧, ಪು, ೫:೩ ನೋಡಿರಿ, 


೧೭೬ ಅಜರ್ನನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ನಿಂದಲೇ ಆಗುತ್ತಿದ್ದರೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳಬಹ. ದಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ಅನೇಕ ಸಲ ಬಂದ್ದಿ- 
ನಸ್ಸಿಗಿಂತ ಭಿನ್ಫ ವಾದ ಕಾರಣವೊಂದು ಕಾರ್ಯಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ 
ಕ೦ಡುಬರುವುದು ಸದ್ಯದ ನಮ್ಮ ಗ್ರ೦ಧಲೇಖನದ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನೆ ನೋಡೋಣ. 
ಇ೦ತಹ ಗ್ರ೦ಧವನ್ನು ಒರೆಯುವುದೇಶೆ? ಇದ್ದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಬುದ್ದಿ ಮನಸಿ 
ನಿ೦ದ ತಿಳಿದು ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ನಾವು ಈ ಗ್ರಂಧವನ್ನೆ ಒರೆಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಓದುವ 
ರಾರು ? ಕೊಳ್ಳು ವರಾರು? ಯಾರೂ ಇಲ್ಲವೆಂಒಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ ಹಾಗಾದರೆ 
ಬರೆಯಲು ಕಾರಣ? ಓದಒಹುದೆಂಬ ಆಶೆಯೆ * ಅದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ; ಆ ಆಶೆ ಇದ್ದರೆ 
ಗ್ರಂಧವನ್ನು ಸರಸ ಮತ್ತು ಸುಗಮ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದ್ದಿತು. ಹಾಗಾದರೆ 
ಇನ್ನಾವ ಕಾರಣ? ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಒಳಗಿನ ನಿಶ್ಚಯ, ಓದಿಯೆ ಹಿದುವರೆಂಬ 
ಭರವಸೆ; ಬುದ್ದಿ-ಮನಸನ್ಸ್ಸಿ ತರ್ಕದಿಂದ ಅದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಿದ್ದರೂ ಒಂದು 
ವಿಶ್ವಾಸ. ಇದು ಕೇವಲ ನಮ್ಮದೆ ಒಂದು ಅಆಲೌಕಿಕ ಅನಂಭವ ಎಂದು ನಾವು 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೆ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ಅನುಭವವಿರಲೇಬೇಕು. ಈ ಒಳಗಿನ ವಿಶ್ವಾಸಕ್ಕೆ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಯಾವ ಕಾರಣವೂ 
ಇಲ್ಲ, ಒಳಗೂ ಬುದ್ಧಿಯೊಡನೆ ಹೆೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲ ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಮಾನವನಿಗೆ ಇದರ 
ಅನುಭವವಿದ್ದುದರಿಂದ ಇದೊಂದು ಸಹಜವಾದ ಸಂಗತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಶಕ್ತಿ ಎಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಶಕ್ತಿಯ *ಕೇಂದ್ರಸ್ತೆ ನಾವು "ಚೈತನ್ಯ ' ಎಂದಿದ್ದೇವೆ. 
ಪ್ರ ಕಾರಣಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೆ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಥೆ ೀ ಹೈೈತನ್ಯ ಎಂದು ಎ೦ದಿಗೂ ಹೇಳಲಾಗದು, 
ಜೈೆತನ್ಯೆವೆಂಬುದು ಜಡದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಮನಸ;ು ಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ 
ಇನ್ನೊ೦ದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಚೈತನ್ಯವೆಂಒಂದು ಎಲ್ಲವುಗಳಿಗಿ೦ತ ಭಿನ್ನ ವಾದು 
ದೆ೦ಒದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಮಲಗಿದಾಗ ಮತ್ತು ಎಚ್ಚರಿದ್ದಾಗ ಮನುಷ್ಯನ 
ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಮೆ ಕಂಡುಒರುವ ದಲ್ಲ--ಅದು ಯಾವ ತರದ್ದು? ಮಲಗಿ 
ದಾಗ ಅವಯವಗಳಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾದ ಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಚಲನವಲನವಿರುವು 
ದಿಲ್ಲ. ಎಚ್ಚರಿದ್ದಾಗಿನ ಮೈತಿಷ್ಟ ಕ್ರಿವೆ೦ದರೆ ಇಂತಹ ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕ ಜಲನವಲನ. 
ಮಲಗಿದಾಗ ಒದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಇದ್ದಲ್ಲಿರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹ.ದೆ ? ಆದರೆ 
ಕನಸು ಮೊದಲಾದ ಅನುಭವಗಳನ್ನೂ ಅವುಗಳ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿ- 
ಮನಸ್ಸು ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಚ್ಚರಾದಾಗ ಬುದ್ದಿ 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಪ್ರೇರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಮತ್ತೊಂದು ಅಧಿಕಾರಿ ಇದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಅಧಿಕಾರಿ ದೇಹವಿದ್ದಲ್ಲಿಯೆ ಕಂಡುಒರುವುದು, ದೇಹವಿಲ್ಲ 
ದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದೂ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ ಮಲಗುವಾಗ ದೇಹ ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ 
ಇದ್ದರೂ ಇದರ ಚಿಹ್ನಗಳು ಕ೦ಡುಬರುವದಿಲ್ಲ, ಆದುದರಿಂದ ದೇಹದ ಹೊರ 
ತಾಗಿ ಕೂಡ ಇದು ಇರಒಹುದಾಗಿದೆ ಎ೦ದು ಊಹೆ. ಈ ಅಧಿಕಾರಿಯನ್ನೆ 
ನಾವಿಲ್ಲಿ " ಜೈತನ್ಯ ' ಬಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದೇವೆ, ಜೈೆತನ್ಯ ಎಂದರೆ ಸಾವತಕಾನ್ಯವಾಗಿ 


ಪ್ರಕ್ಫ್‌ತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೩೭ 


ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ `ಜೇೀವ' ಎಂಬ ಅರ್ಥದಳಿ ನಾವು ಉಪಯೋಗಿಸಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ನ ಕಲ್ಪನೆಯ " ಬೇವ 'ವ್ರ ಗಿಡದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಹುಟ್ಟಿ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಜಿ ಬೆರೆಸಿಕೆ ಕೊಂಡು, ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆಯುವುದು ಜೀವದ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ. ಆ ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಗಿಡದಲ್ಲೂೂ ಕಂಡುಒರುವುದು. ಆದರೆ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು 
ಪ್ರೇರಿಸುವ, ಬುದ್ದಿ 1 ಬೇರೆಯಾದ, ಗಿಡದಲ್ಲಿ ಕಾಣದ ಶಕ್ಕಿಗೆ ನಾವು 'ಜೈತನ್ನ 
ಎಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟ ದ್ದು. 

ಈಗ ಇನ್ನೊಂದು ಪೃಶ್ತ್ವೆ ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ. ಮಾನವ-ವತಾನವರಲ್ಲಿ, 
ಪ್ರಾಣ-ಪಾ)ಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಕ೦ಡುಒರುವುದ. ; ಅದರಂತೆ ಆ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಬುದ್ದಿಯ ಕ್ರಿಯೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೂ ಕಂಡುಒರುವುದು. 
ಅದಕಾಗಿ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಮಿಕ್ತುವುಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ ವಾದ, ಮೈಯಕ್ತಿಕ 
ವಾದಜ್ಛೆ ಸ್ಲವಿದೆಯೆ » ಇಲ್ಲವೆ ಚೈ ವತನ್ಯವೆಂಬುದು ಒಂದೇ ಒಂದು ಶಕ್ಕಿ ಇದೆಯೆ ? 
ಒಂದೇ ಒಂದಾಗಿದ್ದರೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣುವುದು ಹೇಗೆ? ಇದಲ್ಲದೆ ಅದೇ 
ಹಟ್ಟಿದ ಕೂಸಿನಲ್ಲಿ ಭವತ ಆದರೆ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಿ೦ತ 
ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ--ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಯಾಕೆ? ಇವು ಗಡುಚಾದ ಪ್ರಶ್ರೆಗಳು. 
ಇವುಗಳಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಉತ್ಕ ನ್ವು ತಜ್ಞರು, ವೈಜ್ಞಾ ನಿಕರು, ಅನುಭವಿ 
ಕರು ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ, ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಉತ್ತರಗಳಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪತೆ ಇಲ್ಲ. ಇಂತಹ 
ಪರಿಸ್ಹಿತಿ ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾದುದು ಎಂಬುದು ಮುಂದಿನ ವಿವೇಚನೆಂಠಿ.೦ದ ಕಂಡು 
ಬರುವ್ರದು  ಸದ್ಧಳ್ಳೆ ನಮಗೆ ಶಕ್ಕವಾದ ಮಟ್ಟಿ ಬಗ್ಗೆ ಒ೦ದೆರಡು ಲ್‌ ಶ೦ತಗಳಿಂದ 
ನಮ್ಮ ಉತ ೨ರವೇನೆಂಬುದನ್ನು ಸುಲಭದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋ 

ಮೊದಲು ಎದ್ಯುಚ್ಚಕೆ ಕ್ವಿಯ ದೃಷ್ಟಾ _೦ತವನ್ನು ತ ಆಕೆ ಎದ್ಯು ಚ 
ಕ್ರಿಯ ದೀಪಗಳನ್ನು ನಾವು ಚ ಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿ ರುವೆವಲ್ಹ? ಪ್ರತಿಯೊಂದ? 
ಜಬ ವಿದ್ಯುಚ್ಛೆ ಕಿ ಬೇರೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹ.ದೆ ? ಕೊಂಡೆಯನ್ನು ಸರಿಸಿದರೆ 

ಪ ಹತ್ತುವುದು, ಕೊ೦ಡೆಯನ್ನು ಇರಿಸಿದರೆ ದೀಪ ಆರುವುದು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಚಹಾ ಈೊ೦ಡೆ ( 8೪1೪ಯ ) ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ಅದಾಗಿ ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯ್ಯುಚ್ಚಕ್ತಿಗಳು 
ಬೇರೆ ಎನಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅದೇ ಮೇರೆಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಕೂಡ ಎನಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ಕಿಗಳು ಶಕ್ಕಿಕೇ೦ದ್ರ (೫೦೪7೮: ೫೦೬೨೮) ಕ್ರ ಸಂ೦ಒ೦ಧಿಸಿವೆ. 
ಅಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿ ನಿ೦ತಿತೆಂದರೆ ಎಲ್ಲಕಡೆಯೂ ನಿಲ್ಲುವುದು. ಆದುದರಿ೦ದ ಶಕ್ತಿ ಒಂದೇ, 
ಆದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸಾ ನಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸು “ಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದರಂತೆಯೆ ಆಕಾಶವಾಣಿ (೫೩6/೬೦ ೫3:೦೩೮೦೩೩) ಯ 
ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. ಸದ್ದು ಕೂಡಲೆ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ತೆರೆತೆರೆಯಾಗಿ 
ಸಂಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ಯಾರಿಗೂ ಕೇಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಅದನ್ನೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಿಧಾನ 
ದಿಂದ ತಡೆದರೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ನಮಗೆ *ಕೇಳಬರುವುದು. ಅದರಂತೆಯೆ 'ಜೈತನ ನ್ಯ 

ತಿಕ್ಪಿ-೪೫೭೦ 


೧ಿಪಆ ಅರ್ಜ ನ-ಪ್ರಸಾಹ- ಯೋಗ 


ವೆಂಒುದೂ ವಿಶಿಷ್ಟವಿಧಾನದಿಂದಲೆ ವತಾತ್ರ ನಮಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವುದು ಎಂದು 
೩ | ತ್ರೆ? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾ ಚಿಚ ಜೈತನ್ನವೂ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ 
ಫತನ್ನುದ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ “ನ ರೂಪ ಎ೦ದು ತಿಳಿಯಬಾರಪೇಶೆ` ಹೀಗೆ ತಿಳಿದರೆ ಮಾತ್ರ 


ಹ್ಯೂ ಒಂದೆ. ಹೆ. ಗಿನ ಕ್ಟ ಬಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ್ಳಬೇಕಾಗ. ವ್ರದು. ಚೈತನ್ಯವು ಒ೦ದೇ 
ಒ೦ದಇಗಿದೆ, ದೇಹವನು ಬಿಟ್ಟಿ ಲೂ ಅದ ೫ ಚಕ್ರ ಎ೦ಬ ವರತಾತಿನಿಂದ 
ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಆನಿತ್ಯವಲ್ಲ, ಶಾಶ್ವತವಾದ. ದು ಎಂದು ನಿಷ್ಠರ್ಷ ಹೊರಡುವುದು. 

ಅನ್ನು ಒಂದೇ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಶಾಶ್ವತವಾಗಿದ್ದರೆ ಕೆಲವೆಡೆ 
( ಉದಾ ಗಿದದಲ್ಲಿ) ಕ೦ಡುಒರುವುದಿಲ್ಲ, ಬೇರೆ ಕೆಲವೆಡೆ (ಉದಾ: ನಾಂಯಿಯಲ್ಲಿ ) 
ಕ೦ಡುಬರುವುದು , ಇದು ಜೈೈತನ್ಯದ ಶಕ್ತ್ಕಿಹೀನತೆ ಎನಬಹುದೆ? ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯೂ 
ತೋರಿಬರುವ ಶಕ್ತಿ ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಕೆಲವು ಕಾರಣಗಳಿದ್ದ 
ಲ್ಲಿಯೆ ಕ೦ಂಡಡಬರುವುದು ಆ ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಅದು ಇರಲಿಕ್ವುಲ್ಲ ಎಂಬ ಅನು 
ಮಾನದಿಂದ ಜೈತನ್ಯವು್ರ ಶಾಶ್ವ ತವಲ್ಲ 2 8 ಒಪ್ಪಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲಿಯೂ ದೊಡ್ಡ 
ತೊಂದರೆ... ಯಾವ ಸಿದಾ _ರಿತವನ್ನು ಒಪ್ಪಬೇಕೆಂದರೂ ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರ 
ವಿಲ್ಲ. ಈಂವಲ ನಮಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದ ವಮತಾತ ತ್ತೆ. ಲಳ ಇಲ್ಲ 
ಎನುವುದು ಅಸಮ೦ಜನ ; ನಮಗೆ ಕಾಣದಿದ್ದಾಗೂ ಇದೆ ಎಂದರೆ ಅದೊಂದೇ 
ಏಕೆೊಡ ಇನ್ನೂ ಏನೇನೊ ನವಗೆ ತಾರಾ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳೂ ಇ ರಬಾರ 
ದೇಶೆ-_- ಎಂಬ ಕಷ್ಟ. ದೃಷ್ಟ್ವಾ೦ತಗಳಿಂದ ಸಮರ್ಪಕ ಉತ್ತರ ದೊರೆತೀತೆಂಬ 
ಭರವಸೆ ಇಲ್ಲ. ಆ ಜೀವಶಾಸ್ತ್ರಕ್ವುನುಸರಿಸಿ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗವು ಪ್ರಗತಿ 
ಹೊಂದುವಾಗ ಒಂದು ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಸ ಕಂಡುಬರುವುದು ಎನಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ 
ಜೈತನ್ಯುವೆಂಬುದು ಇದ್ದೇ ಇದೆ; ಹುಡಂುಗೆಗೆ ೧೬ ವರ್ಷಗಳಾದ ಮೇಲೆ ವರನು 
ದೊರಕುವುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೂ ಮು೦ಚ ವರನು ಇರಲೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು 
ಎಷು ತ ಅಪಹಾಸ್ಥವೊ ಅಷ್ಟೆ ಇಂತಹ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನ ಮಂ೦ಂಜೆ ಜೈತನ್ನವಿರಲ್ಲ 
ಎಂಬುದು ಅಪಹಾಸ್ಯವಾಗಬಹುದಲ್ಲ ? ಚ್ಯತನ್ಯವು ಶಾಶತ್ರತ ಎಂದು ಒಪ್ಪುವುದ 
ರಲ್ಷಿ ಅನೇಕ ಅನುಕೂಲಗಳಿವೆ ಎಂಬುದನು ಸ ಲಕ್ಕ ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಸದ್ಯಸ್ವೆ ಇ.ಕಗೆ 
ತಡೆಯೋಣ. ಕೊನೆಗೆ ಮಾನವನ ಸಮಾಜಕ್ತೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಈ ಗ್ರಂಧದಲ್ಲಿ 
ಮಾನವನ ಸ೦ಬಂಧದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಜೈತನ್ಯ ಒಂದಾಗಿದೆ, ಶಾಶ್ವತವಾಗಿದೆ. ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಬಹುದಲ್ಲ ? * 

ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿದ ಚೈತನ್ಯವು ಗೀತೆಯ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಮಹತ್ವದ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ಅಂದಿನ ರೂಢಿಗೆ ಅನುಸರಿಸಿ ಈ ಚ್ಛತನ್ಯಕ್ಕ 
ಗೀತೆಯ ಒ೦ದು ಸಾಂಕೇತಿಕ ಹೆಸರನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ * ಪುರುಷ 


* ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮುಂಡಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸಿದೆ. 


೫ ಕ್ರತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೭೯ 


ಇಲ್ಲವೆ *ಸ್ಸೇತ್ರಜ್ಞ'. ಈ ಪ್ರರುಷನು ಇಲ್ಲವೆ ಕ್ಲೇತ್ರೆಜ್ಹನು ಬುದ್ದಿ ಪೂರ್ವಕವಾದ 
ಚಲನವಲನಗಳಿಗೆ ಕಾರಣನಾಗಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ 
ಸ್ಚಷ್ಠ [ವಾಗುವುದು ವರಾ 

ಪುರುಷಃ ಸುಖದು8ಖಾನಾಂ ಭೋಕ್ತ ತ್ತ್ವೇ ಹೇತುರುಚ್ಕತೇ 0 (೧೩,೨೦) 

ಸುಖದು8ಃಖಗಳ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೆಲ್ಲ ಒ.ದ್ದಿಪೂರ್ವಕವಾದುವು ಎಂಬುದನ್ನು 
1 ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಚಲನವಲನಗಳು ಮಾತ್ರ ಹಾ (ಪುರುಷನಿಗೆ) 
ಸಂಒಂಧಿಸಿಲ್ಲ, ( ಜಡ ) ದೇಹಕ್ಕೆ ( ಪ್ರಕೃತಿಗೆ) ಸಂಒಂಧಿಸಿ ಅದಕಾಗಿಯೆ 

ಪುರುಷಃ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ಟೋ ಓಒ ಭುಂಕ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಜಾನ" ಗುಣಾನ್‌ (೧೩,೨೧) 
ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಜೈತನ್ಯವು ಪ್ರಕೃತಿಯಿ೦ದ ಬೇರೆಯಾದುದು ಎಂಬುದು ಪುರುಷನ 
ಈ ವರ್ಣನೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ರೇತವಾಗಿದೆ :- 

ಉಪದ್ರಷನ್ಟ (ಅ)ನುಮಂತಾ ಚ ಭರ್ತಾ ಭೋಕ್ತಾ ಮಹೇಶ್ವರಃ (೧೩,.೨೨) 

ಅನೇಕ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಜೈೆತನ್ಯಗಳು ಪರಸ್ಪರ ಭಿನ್ನವಾಗಿವೆಯೊ, 
ಅಲ್ಲವೆ ಎಲ್ಲ ಒಂದೇ ಚೈತನ್ಯದ ಪಾ ದೇಶಿಕ ಸ ಸ್ವರೂಪಗಳೂ ಎಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಗೀತೆ ಹೀಗೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ದೆ 

ದ್ರಾನಿಮೌ ಪ್ರರುಷೌ ಲೋಕೇ ಸ್ಲರಶ್ಚಾಕ್ಸರ ಏವ ಚ | 

ಕ್ಷರ8 ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ಕೂಟಸ್ಟೋಂಕ್ಷರ ಉಚ್ಯತೇ || ( ೧೫,೧೬ ) 
ಒಂದು * ಕ್ಸರ' ಎಂದರೆ ನಶ್ವರವಾದ ಪುರುಷ ಒಂದು "ಅಕ್ಬರ ಎ೦ದರೆ ಶಾಶ್ವತ 
ವಾದ ಜಾ ಓದಿದ ಮಾತ್ರಸ್ಸೆ « ಫ್ರಮಷ (ಜೈತನ್ಯ )ವು ಶಾಶ್ವತವಾದುದೆ ಇರ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ' ಎಂದು ನಾವು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತಿಗೆ ವಿರೋಧಬರುವ್ರದು ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದೇ ಶ್ಲೋಕದ ಎರಡನೆಯ ಮಾತನ್ನು 
ಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ ನೀಡಿದರೆ ವಾಸರ ವಿರೋಧವೆ ಇಲ್ಲ "ಕ್ಷರ' ಎಂದರೆ ನಶ್ವರ 
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ವಾದ ಪ್ರಷ ಯಾವುದು ? "ಕರಂ ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ " ಎಲ್ಲ ಇಟಗ ಕಕ 
ಎ೦ದರೆ ತ್ಪಾಣಿಯ ುಳ್ಲಿ ೇರಪೇರೆದೊ- ಭಟಿಗನದ್ಟ ಪುರುಷ. ನಶ್ವರವಾಡುದು. 
ಯಾವ್ರದನ್ನು ನಾವು "ಪ್ರಾ ನೆಂತಿ ಕಸ ಸ್ಮರ ' ಎಂದು ತಿಳಿದಿಸುನೆವೊ. ಆ ಜೈತನ್ನ 


ನಶ್ಚರವಾದುದು ಎಂದು ತೆ ಆಶ್ಫ ಶ್ಹರ್ಯವೇನು ದೇಸ ಮತ್ತು ಜೈತನ್ನ 
ಗಳ ಸ೦ಂಒಂಧಕ್ಕೆ ಒಂದು ತಪ್ಪದ ತಡೆ ಇದೆ. ಸಾವಸಾನ್ಯವಾಗಿ ಇ೦ತಹ ಅವಸ್ದೆಗೆ 
ಗಂ 27 4 ಗ್‌ ನಾವೆ ಸಂಕೇತವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. *ಈ ತಡೆಗೆ ಕಾರಣ 
ಯಾವುದು ಎಂಬುದು ಇನ್ನೂ ಮಾನವಬುದ್ದಿ ಗೆ ತೋಚದ ವಿಷಯ. ಕೋಟ್ಯೇವಧಿ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಸಾವು ಒರುವುದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ದೇಹದ ಸಾಮರ್ಥ ಕಡಮೆ 
ಯತಾಗುವುದರಿಂದಲೆ ಸಾವು ಜಂತು ಎಂದೂ ಶೇಳಲಾಗದುು, ಚೈತನ್ಯಕ್ಕೆ 
ಬೇಡಾದುದರಿಂದಲೆ ಸಾವು ಬರುವುದು. ಎಂದೂ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ದೇಹದಿಂದ 


ಗಿಲಿಂ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾಹಔಯೋಗ 


ಸದ್ಮಢವಿದ್ದವರು ಸಾಯುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು, ಇನೂ ಬದುಕಬೇಕೆಂಬ ಹಟ 
ವಿದ್ದವರೂ ಸಾಯುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು, ಹೀಗೆ ಸಾವು ಒರುವುದು ಏಕೆ 
ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೂ, ಸಾವು ತಪ್ಪದು ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಮತ್ತು ಅನು 
ಭವ ನಮಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿವೆ. ಅದಕಾಗಿ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಜೈತನ್ಗವೂ ಜಡದೇಹದಂತೆ 
ನಶ್ಚರವಾದುದು ಎಂದು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಹೇಳಬಹುದು. ಇನ್ನು ಜೈತನ್ಯ 
ಅಕ್ಬರ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮೇಲೆಯೆ ತೋರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 

ಜೈತನ್ಯದ ವಿಷಯವನ್ನು ಗೀತೆ ಇಷ್ಟಕ್ಕೆಯೆ ನಿಲ್ಲಿಸಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಕ್ವ್ವ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬಹುಭಾಗವ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಉಳಿದಂತಾಗುವುದು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಕಂಡಂಒರುವುದು ಜೀವಿಗಳ ಸಂಖ್ಯೆಯಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಇದಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟೋ ಪಾಲು 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಖ್ಯೆಯ "ನಿರ್ಜೊಿವ ವಸ್ತುಗಳೂ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಇವೆಯಲ್ಲ? ಅವುಗಳಿಗೆ 
ಜೈತನ್ನೆದ ಸ೦ಬಂಧವಿಲ್ಲವೆ? ಪ್ರಾದೇಶಿಕ (ಎಂದರೆ ಕ್ಪರ) ಚೈತನ್ಯ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವುದ೦ತೂ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ, ಶಾಶ್ವತ ( ಎ೦ದರೆ ಅಕ್ಕರ) ಚೈತನ್ಯವೂ ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆ ಎನ್ನು ವ೦ತಿಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಚೃತನ್ಯವನೈ 
ನಾವು ಇನ್ನೊ೦ದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಶಾಶ್ವತ ಜೈತನ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಎಲ್ಸಿ 
ಕ್ಸ್ಸರ ಜೈತನ್ಯವೆ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲವಾಗಿದೆಯೊ ಅಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷರ ಜೈತನ್ಯದ ವ್ರಶ್ತೆಯೆ 
ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ. ಹಾಗಾದರೆ ಈ "ನಿರ್ಜೀವ ' ವಸತ್ತಿಗಳು ಏನೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ? 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡ. ವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ತರ್ಕವನ್ನೂ ಅನುಕೂಲತೆಯನ್ನೂ 
ಉಪಯೋಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. *ನಿರ್ಜೀವ' ವಸ್ತು ಎಂದರೆ "ಜೀವ ಅಲ್ಲವೇ 
ಇಲ್ಲದ ವಸ್ತು ' ಎಂದು ಯಾಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು ? ನಮಗೆ ಚಲನವಲನಗಳು *ಕಾಣದಿ 
ದ್ವರೆ ಚಲನವಲನಗಳೆ ಅಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಲು ಆಧಿಕಾರ ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಅದಕಾಗಿ 
"ನಿರ್ಜೀವ ' ಎಂದರೆ " ( ನಮಗೆ) ಗೋಚರವಾಗದ ಜೀವವುಳ್ಳುದು ' ಎಂದು ತಿಳಿಯ 
ಒಹುದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅನುಕೂಲವಿದೆ. ಕೆಲವೇ ವಸತ್ಮಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯ ಕಂಡ.ಒಂರುವ್ರದೇಕೆೆ. ಇನ್ನು ಕೆಲವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ-- 
ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹಿ೦ದೂಮ್ಮೆ ಸೇಳಿ ನಿರುತ್ತರರಾಗಿದ್ದೆವಲ್ಲವೆ? "ನಿರ್ಜೀವ ' 
“೦ಬ. ದಕ್ತು ಮೋಲೆ ಸೂಚಿಸಿದಂತೆ ಅರ್ಧ ಹೆಚ್ಚಿದರೆ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರ 
ತಂತ ಗ. ಪ್ರರ, ಅಧವಾ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಇಲ್ಲದ೦ತಾಗುವುದು ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಜೈತನ್ಯವು ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿದೆ, ಹತ್ತಿರದವನ ಗುರುತು ತಿಳಿಯು 
ವ್ರದು, ದೂರದವನ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ, ಅದರಂತೆ *ೆಲವೆಜಿ ಜ್ಚತನ್ಯ ಕ೦ಡು 
ಒರುವುದು, ಬೇರೆ ಕೆಲವೆಡೆ ಅದು ನಮಗೆ ಗೋಚರವಾಗ.ವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಡರೆ ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ ಮೂರು ಸ್ವರೂಪಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪ್ಬಿದ೦ಂತಾಗುವುದು. ಒಂದು 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ( ಕ್ಹರ) ಸ್ವರೂವ , ಇನ್ನೊಂದು ಸಂತತ ( ಶಾಶ್ವತ )ವಾದ (ಅಕ್ಜರ) 


ಸ್ವರೂವ ; ಮೂರನೆಯದ್ದು ಕ್ಸ್ಪರಸ್ಪರೂಪಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ( ಯಾಕೆಂದರ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರರುಷ : ೧೮೧೨ 


ಪ್ರಾದೇಶಿಕವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ) ಮತ್ತು ಅಕ್ಸೆರಸ್ತರೂಪಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿ 
ದಾಗಿದೆ (ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಕ್ಸ್ಟರ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ " ಇ "ದಲ್ಲಿ ಗೂ*ಜರವಾಗ ಬ 
ಯೋಗ್ಯಾತೆ ಇಲ್ಲ). ಹೀಗೆ, 
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ತ್ರ 


ಯಸ್ಮಾತ್‌ ಕ್ರರಮತೀತೋಂಹಂ ಅಕ್ಬರಾದಹಿ ಜೋತ್ತಮ; ( ೧೫,೧೮) 
ಎಂದು ಕಾರಣವನ್ನು ತೋರಿಸಿ 


ಅತೋಂಸ್ಮಿ ಲೋಕೇ ವೇದೇ ಚ ಪ್ರಥಿತಃ ಪುರುಷೋತ್ತಮಃ (ಅದೇ ಶ್ಲೋಕ) 


ಪ್ರರಂಿಷೋತ್ಸಷ2ಮು' ಎಂದು ಮೂರನೆಯ ಸ್ರರೂಪನ್ಕೆ ಸಂಕೇತವನ್ನು ಕೊಡ 
ಅಾಗಿದೆ. 
೩ 
ದೇಹ ವ.ತ್ತು ಬುದ್ದಿ ಇವುಗಳ ವಿಚಾರಮಾಡುವಾಗ ಇವೆರಡೂ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ 

(ಆದುದರಿಂದ ನಶ್ಚರ)ವಾದುವ್ರ, ಆದರೂ ಇವುಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದಾಗ 
ಒ೦ದು ಮೂಲದೇಹತ್ತ : ಪ್ರಕೃತಿ) ಇನ್ನೊ೦ದು ಜೈತನ್ಯ( ಪುರುಷ ) ಎಂಬೆರಡು 
ಶಾಶ್ವತ ಸಂಗತಿ ಇವುಗಳ ಜತಚಾತೆ ಪ್ರೆಕೃತಿ-ಪ್ರರುಷಗಳು ಒಂದ 
ರಿಂದೊಂದು ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದು ಏಕರೂಪವಾಗಿವೆ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿವೆ ಎ೦ಬ ಮಾತನ್ನು 
"ಲ್ಲಿ ವ್ಹಿಯವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿಜಿವು. ವಿಷಯವು ಸುಲಭವಲ್ಲವಾದ. ದಕ್ಕೆ ದಿಗ್‌ಭ್ರಾಂತರಾದ 
ವಾಚಕರಿಗಾಗಿ ಮೊದಲು ಒಂದು ಸ ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಣವನ್ನು ವತಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. "ಸವತಾಜ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ' ಎಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟ ಈ ಗ್ರಂಧಕ್ಕೂ ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಗೂ ಸಂಒಂಧವೇನಿದೆ-- 
ಜಿ ಅನೇಶರಿಗೆ ಜ್‌ ಒರಬಹ. ದಾಗಿದೆ. ಆದೂ ಹೋಗಲಿ-- ಈ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದಲ್ಲಿ ಮೊದಲುಮಾಡಿದ ವಿಷಯ ಪ್ರಸ್ತಾವಕ್ವಾದರೂ ಈ ಚರ್ಜೆ ಸಂಒ೦ಧಿಸಿದೆಯೆ 
ಎಂದು *ೆಲವರು ಕೇಳಒಹ.ದಾಗಿದೆ. ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ಮೊದಲು ತೋರಿಸೋಣ. ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೊದಲುಮಾಡಿದ ವಿಷಯವ್ರ್ರಸ್ತಾವ 
ಯಾವ್ರದು? ವ್ಯ ಸಹಜಪ್ರವೃತ್ತಿ ಎಂದು ನಾವು ತಿಳಿದಿದ್ದೇವೆ, ಆದರೆ ಆ 
ಲೋಭದ ಉಗಮವು " ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿದೆ, "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಲನೆ 
ಯನ್ಸೆ ನಾವು ತಪ್ಪಾಗಿ: ತಿಳಿದುಕೊಂಡಂದರಿಂದ ಲೋಭದ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆಯೂ 
ತಪ್ಪಿಹೋಗಿದೆ ಇಷ್ಟು ಹೇಳಿ " ನಾನು ಎಂಬುದರ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥ್ಧವೇನು-- 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೆ ಬಿಸಿ ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷ ವಿವೇಚನೆಯ ಗೂಢದಲ್ಲಿ ಉ: ರನ್ನು 
ಹಿಡಿದು ವುಳುಗಿದೆವು. "ನಾನು ' ಎಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮನೆಹೊಕ್ಕು ಪ್ರರುಷ 
ನೊಡನಾಡಿ ಮೈ್ಬ್ಚೈಮರೆತು ಸರ್ವದಲ್ಲೂ ಸಮರಸನಾದ ಪ್ರರುಷೋತೃವ.ನೆನಿಸು 
ವುದು -- ಎಂದ. ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡಿದೆವು. 


ಇ೦ತಹ ಅರ್ಧ ಅಗತ್ಯವೆ?--ಸಯುಕ್ಕಿಕವೆ? ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳ 
ಬಹುಮ, ಮೊದಲು ಇಂತಹ ಅರ್ಥವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾದುದಾದರೂ ಇದೆಯೆ ? ಪ್ರಕೃತಿ 


ದಿ೮೨ ಅಜರ್ಜನ-ಪ್ರಸಾ ಹಡಯೋಗ 


ಎಂದರೇನು, ಪುರುಷ ಎಂದರೇನು, ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೆಂದರೇನು, ಇಂತಹ ಸ೦ಕೇತ 
ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೆ ಅರ್ಧ ತಪ್ಪಾದ. ದು ಎಂದು ತಿಳಿಯಲಾಗದು. ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು 
ಬದಲಾಯಿ.ಸಿಕೊಳ್ಳೋಣ, ತನ್ನ ವಿಚಾರವನ್ನು ತನ್ನ ಶಾಲದ ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿ 
ಗೀತೆಯ. ಹೇಳಿದೆ; ನಮ್ಮ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸಂಕೇತಗಳಿಂದ ಆ ವಿಚಾರವನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. (೧) "ನಾನು ಎಂಬುದು ಕಣಿಕವಾದ, ನಶ್ತ ರವಾದ 
ಸಂಗತಿಯಲ್ಲ; ಸಂತತವಾದ, ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸಂಗತಿಯಾಗಿದೆ. (೨) "ನಾನು 
ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ವಿಂಗಡ (ಕ೩ಟ೩೦ಟ೦೫) ದ ವಿಚಾರವಲ್ಲ, ಸಂ-ಗೆಡ (ಬಒಂಸ2ರ್ಟ)ದ 
ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. (೩) "ನಾನು ' ಎಂಬುದು ಅನ್ಯರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಸೆಟಿದು ನಿಲ್ಲಿ 
ಸುವೆ ಅಹಂಕಾರದ ನಿಲಾಸವಲ್ಲ, ತನ್ನ ತನದ ಅರಿವಿನ ವಿಕಾಸ (೪) "ನಾನು' 
ಎಂಬುದು ಇಡಿಯ ಸೃಷ್ಟಿ ಗೆ ಸರ್ವಸಾವರಾನ್ಯವಾದ ಪ್ರಗತಿಬೀಜ,.. ಹಳೆಯ 
ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಮೇಲಿನ ಚರ್ಜೆಯನ್ನು ಈ ನಾಲ್ಕು ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ಇಟ ೫0: 


ಇನ್ನು ಈ ಚರ್ಚೆ ನಮ್ಮ ವಿಷಯಕ್ವೆ ಎಷ್ಟ ರಮಟ್ಟಿ ಗೆ. ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ನೋಡೋಣ ಮರಾನವನು ತಾನು ಕ್ಸ ಣಿಕ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ 
ಲೋಭದಲ್ಲಿ, ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಳ್ಳು ವನಂ, ಆದರೆ £ಜವಾದ ಅರ್ಧವನ್ನ ರಿತು ತಾನು ಎಂದರೆ 
ನಿತ್ಯ, ಸರ್ವಸಾವತಾನ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಲೋಭವನ್ನು ವಮೀರುವನು. "ನಾನು' 
ಎಂದರೆ ಇರೊ ಬ್ಬ ರಿಂದ ಬೇರೆ ಎಂದು ತಿಳಿದಾಗ, ಎ ದೊಡ ಎವನೆನಿಸಬೇಕು, 
ನಾನು ದರ್ಪದಂಧಳನಾಗಬೇಕು, ನಾನು ಧನವಂತನಾಗಬೇಕು, ಒಟ್ಟಾರೆ ಎಲ್ಲರಿ 
ಗಿ೦ತೆ ಇನ್ನೂ ದೇರೆಯಾಗಬೇ ಕು, ಇನ್ನೂ ಮೇಶಲೆನಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ಚ ( ಸ? 
ಲೋಧ ) ಒತು ಇಂದ ನವರೆಗೆ " ತಾರು ಎ೦ಒುದಕ್ತೆ ಅದೇ ಅರ್ಧವಿದೆ. 
ಅದರ ಫಲವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿ೦ತ ಸ೦ಸ್ಥೆಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾನವನು ಹೇಗೆ ಆತ್ಮಿಕ ಅಧೋ 
ಗತಿಗಿಳಿಯತ್ಕಲಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು. ಮೂದಲನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದೆ ವೆ. 
ಅದರ ಬದಲಾಗಿ * ನಾನು. ಎಂದರೆ ಅಪಾರ, ಅನಂತ ಸೃಷ್ಟಿ ಸಮುದ್ರದ. ಒಂದು 
ಹನಿ ( ನಮ್ರತೆಗಾಗಿ ಅಬ್ಬ ಸವ ದ್ರ, ಸಮುದ್ರೆತ್ವ-ಅಂದರೆ ಎಬ್ಲ ಗುಣಗಳನ್ನು 
ಉಳು `ದಕ್ಕೆ) ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ-_ಸಮುದ, ಉಳಿದರೆ ಉಳಿಯುವೆ, ಸಮುದ್ರ ಒಣಗಿ 
ದರೆ ಅಳಿಯುವೆ » ನನ್ನ ಅಳಿಕೆ-ಉಳಿಕೆ-ಬೆಳಿಕೆಗಳಿಂದ ಸಮ್ಮದ ದ ಅಳಿಕೆ-ಉಳಿಕೆ-ಬೆಳಿಕೆ 
ವಿ೦ಬರೀತಿಯಲ್ಲಿ-- ಲೋಭಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವೆ ದೊರೆಯ. ಚತತ 180 ಹೆಣು ಗಂಡು, 
ಕರಿ-ಬಿಳಿ, ದುಡ್ಡಪ ದುಡಿ ಜಾಗ ಪ್ರಗತಿವಿರೋಧಕ ಭೇದಥಾವನೆ ಗಳ 
ಮೂಲವು ಲೋಧದಲ್ಲಿದೆ » ಆ ಲೋಭದ ಮೂಲವು ನಾನು ' ಎಂಬುದರ 
ಅಪಾರ್ಧದಲ್ಲಿದೆ. 

ಮಾನವನಿಗೆ ಭೇದಮೂಲಕವಾದ ವ್ಯಕ್ಕಿತ್ವವಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆಂದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಕ್ತ 
ವಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ. ಸಾಯುವ ಸ್ವಾತಂತ ವಿಲ್ಲ. ನಿಜ್ಯ” "ಆದರೆ ಸಾಯುವುದು ಮಾನವ 


ಷ್ಟ 


ತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರರುಷ ೧೮ಷ್ಟಿ 


ವ 
ಸ್ವಬಾವಗುಣವಾಗಿಲ್ಲ ಕ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯು ನ್ವೈಸರ್ಗಿಕ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗಿಲ್ಲ. ತಾನು 
ಯಾರೆಂದು. ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ವಿಚಾರ , ಬೆದರಿದ ಗೂಳಿ 
ಬೇಕಾದಂತೆ ಹಾವಳಿಯನ್ನೈ ಬ್ಬ ಸು ವ್ರದತಿ ಸ್ವಾತಂತ ಒವೆಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ತಾನು ಎಂದರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಎ೦ದು ಮೈ್ರಮರೆ ( 16601480೩೦೬) ಯಿ೦ದ ವರ್ತಿಸಿದರೆ ಪುಗತಿ ಇದೆ 
ಸಿದ್ದಿ ಇದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯ ನಿರ್ಣಯ. ಇನ್ನು ಈ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ 
ವಿವೇಚಿಸಿ ಅದರ ಯೋಗ್ಯ್ಯಾಯೋಗ್ಯ್ಯಗಳನ್ನುು ತಿಳಿದು ಕೊಳೊ ಸಣ. 


ಆ. ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದಾರ 
ಟಾ ತ 


ದಿ 


" ನಾನು * ಎ೦ಬುದನ್ನು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಕ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು, ಕರ್ಮದ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನ ರಿತು, ಕರ್ತವ್ಯಕ್ಣೆ ಕ್ರ ಹನ ಮಾನವನು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಹಪ್ರೇರಕನಾಗು 
ತ್ಮಾ ಹಾ ( ನೆ ಎಂಬುದು ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯ ಸಾರ. ಇದೇ 
ಗೀತೆಯ ಉಪದೇತವೆ ಎಂದು ಇ೦ದಿನ ಸಂಸ್ಕೃತ ಮಾನವನು ಹಿರಿತನದ ದನಿ 
ಯಕ್ಷಿ ತುಟಿದೆರೆಯಬಹುದು. ಯತಾಕೆಂದರೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಹೊಸತೆಂಬುದು ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಇಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಐತಿಹಾಸಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಂದ ನೋಡಿದರೆ ಮಾನವನು ಇಂತಹ 
ಉದ್ದೇಶಗಳಿ೦ದಲೆ ತನ್ನ ಸ೦ಸ್ಥಾಜೀವನವನ್ನು ಸಂಪಟಿಸುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಇಂದಿನ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ವತಾನವನ ಶಕ್ತಿ ಬೆಳೆದಿದೆ, ಸುಖ ಬೆಳೆದಿಲ್ಲ; ಜ್ಞಾನ ಹೆಚ್ಚಿದೆ, 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಉಳಿದಿಲ್ಲ, ಸಂಘಟನೆ ಒಲವಾಗಿದೆ, ಸುರಕ್ಷಿತತೆಯ ಭರವಸೆಯೆ 
ಇಲ್ಲ. ಹೀಗಿರುವಾಗೆ ಇ೦ದಿನ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಪೋಷಕವಾಗುವಂ ತಹೆ ಸಲಹೆಗಳಿದ್ದರೆ 
ವತಾತ್ರ,, ನಮಗೆ ಗೀತೆಯ ಮಹತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಉಪಯುಕ್ಕತೆ, ವರಾನವನು 

ಸ್ನಾರ್ಧವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು, ಪರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಯಬೇಕು, ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು 
ಕೊರಜಬೇಕುು ಮೊದಲಾಗಿ ನೀತಿಪಾರಗಳನ್ನೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಗೀತೆಯೆ ಸಾತ್‌ 
ಬೇಕು? ಎಲ್ಲ ಪ೦ಧಗಳು, ಎಬ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರೃಗೆಳು, ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳು ಇ೦ತಹ ಮಾತು 
ಗೆಳನ್ನೆ ಹೇಳಿವೆ, ಹೇಳುತ್ತ ಅವೆ, ಇನು ಮುಂದಾದರೂ ಅದನೆ ಹೇಳುತ್ತಲಿರುವ 
ಸಂಭವವಿದೆ ಪ ಮಾತುಗಳಿ೦ಂದ ಮತಾನವನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಪರಿಣಾಮವೆ 
ಆಗಿಲ್ಲ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗಿಲ್ಲ ಇ೦ದು ಬೇಕಾದುದು ಹಿರಿತವದ ಉಪ 
ದೇಶವಲ್ಲ, ದೊರೆತನದ ಆದೇಶ. ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಮತಾನವನು ಒಂದು 
ದಾರಿಯನ್ನ್ಸು ಹಿಡಿದಿದ್ದಾನೆ, ಅದನ್ನು ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ, ಬಿಡುವುದಾದರೆ ಇನ್ನೊ೦ದು 
ದಾರಿ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಇದೇ ನಿಜವಾದ ದಾರಿ ಎಂಬ ದುರಭ್ಯಾಸ 
( ೦5೮55೩೦೩ ) ಸೇರಿದೆ. ಬೇರೆಯರ ದ, ನಿಜವಾದ, ಅನುಕೂಲವಾದ, ಸುಗವ 
ವಾದ ದಾರಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿದೆಯೆ ? 


ಅ೦ತಹ ದಾರಿ ಇದೆ ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಐಎಲ್ಲರೂ ಹೇಳುವ 
ಅನೇಕ ಮಾತುಗಳನ್ನೆ ಗೀತೆಯೂ ಹೇಳಿದೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಷೆ ಕೆ ? ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ತನ್ನ ಮತಾತನ್ನು ತಾಮ ಮೊದಲಬಾರಿ ಹೇಳಿಲ್ಲ, ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ 
ಇದನ್ನೆ ನಾನು ವಿವಸ ಸ್ವ೦ತನಿಗೆ ಹೇಳಿದ್ದೆ, ಅವನು ಮನುವಿಗೆ ಹೇಳಿದನು, ಆ 
ಇಸ್ಟ ಕುವಿಗೆ ಹೇಳಿದನು ಹೀಗೆಯೆ ಸಾಗಿದಾಗ ಈ ವತಾತು ಮರೆಗೆ ಬಿದ್ದಿತು ; 


ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಧಾರ ೧೮೫ 


ಇ೦ದು ಮತ್ತೆ ನಾನು ಅದೇ ಮಾತನ್ನು ಇದಗ ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದೇನೆ' ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನೇ ಒಪ್ಪಿದ್ದಾನೆ. ಯಾವದೇ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕ ಸಲ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿ 
ಒ೦ದರೆ ಇಲ್ಲವೆ ಅನೇಕರು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಹೇಳಿದರೆ ಆ ಮಾತು ನಿರರ್ಧಕ 
ವಾದದ್ದು, ನಿಷ್ಠಲವಾದದ್ದು ಎ೦ದರ್ಧವಲ್ಲ. ಆ ವತರಾತಿನ ಪರಿಣಾಮ ನಮ್ಮ್ಮ 
ಮೋಲಾಗದಿದ್ದರೆ ಅದಾದರೂ ಸಮರ್ಪಕವಿರಲಿಕ್ಶಿಲ್ಲ ಇಲ್ಲವೆ ನಮಗೆ ಆದರ 
ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಧವಾಗಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ* ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಅದೇ 
ಮಾತನ್ನು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದರೆ. ಅದು-ಸರಿಯಿರಲಿ ಇ.್ಲ್ಬದಿರಲಿ. 
ಸಾವರಾನ್ಯರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹಿಡಿಯುವುದೆ೦ಬುದು ಇಂದಿನ ಪ್ರಚಾರಪದ್ದತಿಯಿಂದ 
ತಿಳಿದು. ಬರು ವಪ್ರದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ. ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳು ಅದೇ ಮಾತನ್ನು 
ಮೋಲಿಂದ ಮೋಲೆ ಹೇಳಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮ ಮೋಲೆ ಅದರ ಪರಿಣಾಮ ಯಾಕಾಗಬಾರದು ? 
ಅಧವಾ ಹೇಳಿದ ಮಾತು ಒಂದೇ ಆಗಿರಲಿಕ್ವಿಲ್ಲವೆ? 

ಈಲವು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಅನ್ಯರಿಗೆ ಆಹಿತವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ತನ್ನ ಹಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೂಳ್ಳು ವ ಸೆ _ಎರವೃತ್ತ್ತಿಯ ಸ್ನಾತಂತ್ರ್ಯೂ ಮಾನವನಿಗಿಲ್ಲ 
ಎಂಬ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ತತ್ತ್ವ ಎಲ್ಲ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿದೆ. 
ಆ ತತ್ವ್ವಕ್ಕುನುಸರಿಸಿ ವ್ಯಾಯಪದ್ದತಿ ಇದೆ, ದಂಡಿಸುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ. ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಕಾಣಒಹುದು. ಆದರೂ 
ಗೀತೆ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಹತ್ತ್ವದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ, ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ತುನೆ ಒಳಹೊಕದ್ಟು ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಇಂದು 
ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿದ್ದುದು ಒರಿಂದು ತತ್ತ್ವ ಗೀತೆ ಹೇಳುವುದು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ 
ಆಚಾರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ. ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲೂ ಆ ತತ್ತ್ವ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲವೆ-- 
ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಶಕೋರ್ಟು-ಕಜೇರಿ, ಪೋಲಿಸ-ಪಂಚನವಾಮಾ, 
ಜೀಲ-ಜಜ್ಜ ಮೊದಲಾದುವುಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಆ ತತ್ತ ಸ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿದ್ದಂತೆಯೆ 
ಭಾಸವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಸಮಗ್ರವಾದ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಭಾಸ 
ಬಯಶಾಗುವುದು. ಒಂದು ಯಾಂತ್ರಿಕ ಊದ್ಯೋಗದನ್ಲಿ ಲಕಷ್ಟ್ಟವಧಿ ಜನರು 
ಅರೆಗೂಳಿನ ಕೂಲಿ ಪಡೆದು ಇಡಿಯ ಆಯುಷ್ಯ ದುಡಿಯುತ್ತಾರಲ್ಲ-- ಅದು 
ಯಾವ ಆಚಾರ? ಅನ್ಲರ ಹಿತವನ್ನು ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶವಿದ್ದಾಗೆ ಕೂಡ ಹಾಗೆ 
ಮಾಡದೆ ತಾನೇ ಬಲಿಯುವನಲ್ಲ ಕನಬುಗಾರ ಕುಂಭಕರ್ಣ! ಯಾವ * ಕಲವಿನನ 
ಪ್ರಕಾರಾ' ಅವನಿಗೆ ದಂಡನೆ ಇದೆ? ನಿಜವಾಗಿ ಅವನ ವರ್ತನದಿ೦ದ ಅನೇಕರ 
ಅಸಂತೋಷ ಬೆಳೆದು ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾಸ್ಥೃಕ್ಕೆ ಸಂತತ ಧಕ್ವೆ ತಗಲುವುದು. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಕೂಲಿಕಾರನಿಗೊ ಮೇಲಿನ ಸೆಟ್ಟಿಯಷ್ಟೆ ಪಾಲು ದೊರೆಯಬೇಕಂ, 
ದೊರೆತರೆ ನ್ಯ್ಯಾಯ ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ; ಅದು ಅಪ್ರಸ್ತುತ, ತತ್ತ್ತದ 
ಆಚರಣೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಈ ಚರ್ಚೆ ನಡೆದಿದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ ತಕ್ಕು ಸನ್ಮಾನ 


ಎ೨... -ಲ೪೫೭೦ 


೧೮೬ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವೂ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದೆ (ಲಂಚ ಮೊದಲಾದುವುಗಳಿಂದ) 
ಪರಾಧವೆನಿಸುವುದು. ಆದರೂ ತಂದೆ ಶೀರಿದ ಮರುಗಳಿಗೆ 

ಅವನೆ ಆಪಾರ ಧನವು ಯೋಗ್ಧತೆ ಇಲ್ಲದ, ಅನುಭವವಿಲ್ಲದ ಅವನ ವುಗನ 
ನ ಆಸಿ ಪ್ರದಿ! ಯಾರಿಗೂ ಅನ್ಯಾಯವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ, ಅನ್ಯಾಯ 
ಇದಲ್ಲಿ ಚ ಬೇಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಿಗಿದೆ ಎ೦ದು ಹೇಳು 
ು ಬೇಡಲು ಹೋದರೆ ಸ ಸಾಮಾನ್ಯನಿಗೆ ತ್ತಿ ಇವೋರಿದ ನ್ಯಾಯ ವೇತನ 

ವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕಾಗುವುದು ' ಹಣವನ್ನು ವೆಜ್ಜ ವತಾಡಿ ಚುನಾ ಆಗ 
ವೇತನವಿಲ್ಲದೆ ದುಡಿಯಲು ಸಿದ್ದವಾಗಿ ನಾಗರಿಕನು ತನ್ನ ಸ್ಥಾನಿಕ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೂ 
ಹೊಣೆಗಇರಿಗೆಯ ನ್ನೂ ತೋರಿಸಬೇಕು ! ತತ ೨ವನ್ನು ಅಕ್ಸು ರಶಃ ಪಾಲಿಸದಿದ್ದ 4] 


ಲ 
[1 
ತೆ 
ತ 
ಗಿ 


ಸೊ 


ಆಜರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಸುವವಸ್ಥೆ ಇರದಿದ್ದ ರೆ. ಅದು ಫೆ ಎದ ದೋಷವಲ್ಲ 
ಸರಿಯಾದ ತತ್ನ ಪ್ರಮಾದರೆ ಪೂತಿ ಹಾಗಿ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಟೀ ಚು ಆಚರಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ದಕ್ತ್ವದಿದ್ದ ” ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಬಿಟ್ಟು ಆಡಬೇಕು. ಯಾವದೇ ಧೋರಣ 


ವಿರಲಿ, ಖಂಡಿತವಾದುದಿ ರಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ. ಸಂದೇಹವೃತ್ತಿಯ.ಂದ ವಿನಾಶ 
ಇಲ್ಲವೆ ಡಾಂಭಿಕತನ ಒರಬಹುದಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ತಾನರಿತರೆ ತಾನೇ ಗರು, ತನ್ಪ 
ತಾ ಗುರುತಿಸದಿದ್ದರೆ ತಾನೇ ಅರಿ-- ಎಂಒ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಇದೇ ಥೋರಣ ಅಡಕ 
ವಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನೆ ಆಗಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಇಂ೦ತಹೆ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ -- 
ಕರ್ಮೆೇಂದ್ರಿಯತಾಣಿ ಸಂಯವನ್ಯಿ ಯ ಆಸ್ತೇ ಮನಸಾ ಸ್ಮರನ್‌ [ 
ಇಂದ್ರಿಯಾರ್ಧಾನ್‌ ವಿಮೂಢಾತ್ಮಾ ಮಿಥ್ಕಾಚಾರಃ ಸೆ ಉಚ್ಯತೇ || (( ತ್ಮಿ೬) 
ನ ಬಂದಿ ನ್ಹಿಭೇದಂ ಜನಯೇದಜ್ಜ್ಞ್ಯಾ ನಾಂ ಕರ್ಮಸಂಗಿನಾಂ | ( 8.೨೬) 
ಅಜ್ವಶ್ಚಾಶ್ರೈದ್ದಧಾನಶ್ಚ ಇ ಚಜಕ್ಕ ವಿನಶ್ಯತಿ | (೪,೩೮) 


ಉದ್ದ ಬಜ ಒನಾತ್ಮಾನಂ ನಾತ್ಮಾನಮವಸಾದಯೇತ* | 
ಆತ್ಮ ಹ್ಯಾತ್ಮನೋ ಬಂಧುರಾತ್ಮೈವ ರಿಪುರಾತ್ಮನಃ ॥| (ಹ) 


ತತ್ತ್ವಗಳಿಗೆ ತುಟ್ಟಿ ಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಮಾನವನ ವುಗತಿ ತಡೆದಿಲ್ಲ; ತತ್ತ, _ ತುಂಬಿ 
ದಂತೆ ಪ್ರಗತಿಯ ವೇಗ ಹೆಚ್ಚು ವ್ರದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ತತ್ತ್ವವು ನಮ್ಮ ಆಬಕಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಾರದುದಳ್ತೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳು ; (೧) ತತ್ತ್ವ ಸರಿಯಾಗಿ 
ತಿಳಿದಿರುವುದಿಲ್ಲ, (೨) ತನ್ನ ಅರಿವೇ ತನಗಿರುವುದಿಲ್ಲ.. ತತ್ತ್ವ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯ 
ದಿದ್ದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾ ಹಾರದಲ್ಲಿ ಇತತ ವಿನಿಯೋಗವು ಸಮವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ತನ್ನನ್ನು 
ಹ ಅರಿಯದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಆ ತತ್ತ ವದೆ ಅಧಿಕಾರ, ಆಚರಣೆಯ ಯೋಗ್ಯತೆ ತನಗಿದೆಯೆ 
ಅಲ್ಲವೆ ಎಂಬುದು ತಿಳಿಯುವಾತಿಲ್ಲ ಅದಕಾಗಿಯೆ ನೈಸರ್ಗಿಕವಾದ ಮತ್ತು 
ಸರ್ವವ್ಯಾಪಕವಾದ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ತಾನು ಹೊರತಾಗಒಹಂದೆಂಬ ತಪ್ಪು ತಿಳುವಳಿಕೆ 
ಅವನಿಗಾಗುವುದು ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ತಾನು ಅನ್ಯರಿಂದ ಬೇರೆಯಲ್ಲವೆ? ತತ್ತ ಎವನ್ನೂ 


ಅವತಾರ ವಾತು ಆರೊ ದಾರೆ ೧೮೭ 
ಇಡಿ ಲ ರಾ 


ತನ್ನನೂ ಸತ್ಯವಾ ಾಗಿ ತಿಳಿದು ಕೊ೦ಡರೆ ಆಚರಣೆಗೂ ತತ್ವ್ವಕಳ್ಳೂ ವಿರೋಧಬರುವ 


೨ 


ಗಾಳ) ಇಗದಾಗ ದ್‌ ಸಂಸ್ಥಾ ರೂಪ ಸ೦ಂಘಬಿನೆಯ ಇತಿಹಾಸ ನು ನೋಡಿದರೆ ಈ 
ವರಾತು ಇನ್ರಿ ಷ್ಟು ಸ್ಪ ಷ್ಟ ವಾಗುವುದು. ಸ 4 ಠಿ ಬದಿಗಿಟ್ಟಿ ರೆ ಮಾನವನು 


ಹಾ 
ಬ್ಲ 


ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಜ್‌ ನು ಎಂದು ಹಿ೦ದಿನ ಆಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಡೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ. 

ಯಾವ ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೂ ಸ ಟ್ರಪರಭೇದವನ್ನು ಕಡಮೆ ಜುನ್‌ 
ಸಂಸ್ಥಾ ಸಂಘಟನೆ ಯ ಉದ್ದೇಶ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೂ ಸಂಸ್ಥಾ ಜೀವನ 
ಬೆಳೆದಂತೆ ಸ್ತ್ವಾ ಸ್ವ್ಯ-ಸುರಕ್ಷಿತತೆಗಳು ಇಸಡವೆಯಯಾಗತೊಡಗಿವೆ! 


ಎಲ್ಬ ಶೂ ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಥ್ರೈಓಟು೦ಬ (32`ಊುಃ17) ಸಂಸೆ ಯನ್ನು 
ನೋಡೋಣ ಗ೦ಂಡ-ಹೆಂಡತಿ-ಮಕ್ತುಳು ಎ೦ಬ ಪರಸ ರ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಕುಟುಂಬ- 
ಜೀವನವು ಸ್ವಾರ್ವವನ್ನು ಕಡಮೆ ಮತಾಡುವ ತಟ ಮಕ್ತುಳಿ 
ಗಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ ಸ್ನ ತ್ಯಜಿ ಜಿಸುವ ತಾಂಯಿಯ.. ಹೆಂಡತಿಗಾಗಿ ಹುಲಿಯನ್ನು ಎದುರಿ 
ಸುವ ಗಂಡನ, ತಂದೆತಾಯಿಗಳಿಗಾಗಿ ಬಂದುದನ್ನು ಸಹಿಸುವ ಸುಪ್ರತ್ರರ ಕತೆ- 
ಕಾದ೦ಬರಿ-ನಾಟಿಕಗಳನ್ನು ಇಂದಿಗೂ ಓದಿ ನೋಡಿ ಕಣ್ಣರು ಸುರಿಸುತ್ತೇವೆ, 
ಚಪ್ಪಾಳೆ ತಟ್ಟುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ತರುವಾಯದಲ್ಲೂ 
ಕಾಟುಂಬಿಕತನದ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಕುಟುಂಬದ ಹೊರಗೆ ನಿಸಾ ಸ್ವಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಒ೦ದು "ವತಾನ ವಪಾ )ಣಿಯೂ ಸ್ವಭಾವಸಹಜವಾಗುವಂತೆ ತೋಂ 
ಸಿಲ್ಲ; ತೋರಿಸಿದ್ದರೆ ಇಂದಿನ ಜಾತಿ.ಜಗಳಗಳ, ಇ೦ದಿನ ಘೋರ ಯುದ್ಧಗಳ 
ಪ್ರುಸ೦ಗವೆ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನಿಸ್ವಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ತರಬೇತು. ಮಾಡಬಹುದಾಗಿದ್ದ 
ಈುಟುಂಂಬ ನಿಸ್ವಾರ್ಧವನ್ನು ಮರೆತಿತಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಸ್ವಾರ್ಧದ ಬೆಲೆಯನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿಸಿತು. ಗಂಡನ ಗಳಿಕೆಗಾಗಿ ಹೆ೦ಡತಿಯ ದಾಸ್ಯ್ಯವೃತ್ತಿ ! ತಂದೆ ಕೊಡುವ 
ಸ೦ರಕ್ಷುಣೆಗಾಗಿ ಮಗನ ವಿಧೇಯತೆ ! ಇ೦ದಿನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಹೆಂಗಸಿಗೆ ಗಳಿಸಟವ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ದೊರೆತಿದೆ, ಮಗನಿಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಇದೆ--ಹೀಗಾಗಿ 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಹಿರಿಯನ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿದೆ. ಅದರ 
ಫಲವಾಗಿ ಮಾನವ ಸಮಾಜದ ಮೂಲಘಟಕವಾದ ಕ.ಟುಂಒಪದ್ವತಿ ಕ್ಕ 
ಅನವಶ್ಯಕವಾಗತೊಡಗಿದೆ ಕ.ಟುಂಬಪದ್ಧತಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿದ್ದ 'ದಿವಾಹಸ 
ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಸಡಿಲಿಸತೊಡಗಿದೆ. ಇಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆ ನಮ್ಮ ಭಳ. 
ಸಪ್ತಪದಿಯ ಬದಲಾಗಿ ಸರಕಾರೀ ಕಾಯಿದೆಗಳಿಗನುಸರಿಸಿಯೆ ಮದುವೆಗಳಾಗುವ 
ರೂಢಿ ಬರುವುದು. *ುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಎಂದಿನಿಂದಲೂ ನಡೆದು ಬಂದುದೆ೦ಬ ಒಂದೇ 
ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ? ವಿವಾಹಪದ್ದತಿ ಉಳಿದಿದೆ. ಕುಟುಂಬ 


೧೮೮ ಅಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಪದ್ದತಿಯೆ ಈುಂರಿತವಾದ ಮೇಲೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಕಣ್ಣೆ ಶಕ್ತಿ ಎಲ್ಲಿಂದ ಬರುವುದು ? 
ಅಂತೂ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನವಾಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಸಂಸ್ಥೆಯೊಂದು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕ 
ವಾಗುವ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ, ವುಗತಿಪಧದಲ್ಲಿ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ತಂದಿದೆ. ಎಂದು 
ಹೇಳಒಹುದಲ್ಲವೆ? 

ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಕುಟಿ೦ಒಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನೊಳಗೊಂಡು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಾಧಕ 
ವಾಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಇನ್ನೊಂದು ಸ೦ಸ್ಥೆಯ ಉದಾಕಹರಣವಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ ಜಾತಿ 
ಸಂಸ್ಥೆ--ಜಾತಿಪದ್ದತಿ, 

ಒ೦ದಾನೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಜಾತಿಯು ಶಿಕ್ನ್ಕ ಕೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದಿತು. 
ಮೊತ್ತಮೊದಲನ ಜಾತಿಸ೦ಸ್ಥೆ ಒಂದು ವಿಶ್ವವಿದಾಲಯವಿದ್ದಂತೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ತಪ್ಪಾಗದು. ತಂದೆಯು ಮಗನಿಗೆ ತನ್ನ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಕಲಿಸತಕ್ಕುದ್ದು. ಚಿಕ್ಕುಂದಿ 
ನಿಂದ ತಂದೆಯ ಕಸಬಒನ್ನು ನೋಡಿ ನೋಡಿ ಎಳೆವೆಯಸ್ಸಿನ ಮಗುವಿಗೆ ಆ ಕಸಬಿನಲ್ಲಿ 
ಆಸಕ್ತಿಯೂ ಕುತೂಹಲವೂ ಹುಟ್ಟುವುದು ಸಹಜ. ಹಾಗೆ ಬೆಳೆಯುವ ತನ್ನ 
ಮಗನಿಗೆ ಕ್ರಮೇಣ ತಂದೆಯು ತನ್ನೊ ಡನೆ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ತೊಡಗಿಸಿ ತನ್ನ ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ 
ತಿಕ್ಸ್ಣಣವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದನು. ವೇದಗಳ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು 
ಇಡಲು ಇಂದಿನಂತೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಗೆಳಿದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಯಾವುದಾದ 
ಕೊಂದು ಕಸಬು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ತಂದೆಯಿ೦ದ ಮಗೆನಿಗೆ ಪರಂಪರೆಯಾಗಿ ನಡೆದು 
ಬರುತ್ತಿದ್ದಿತು. ಒಂದು ರೀತಿಯಿ೦ದ ಮಾದರಿಯ ಶಿಕ ಣಪದ್ದತ್ತಿ, ಗೆ.ರುವಿಗೂ 
( ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ "ಗುರು? ಎಂದರೆ ತಂದೆ ಇಲ್ಲವೆ ತಿಕ್ಕಠ ಎಂದು ಅರ್ಧವಿದ್ದದ್ದು ಈ 
ಕಾರಣಕ್ಕ್ಟಾಗಿಯೆ ) ತಿಷ್ಯನಿಗೂ ವಾತ್ಸಲ್ಯದ ಸಂಬಂಧ , ತಂದೆಯ ಶಿಕ ಕನಾಗಿದ್ದುದ 
ರಿ೦ದ ಶಿಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಅಂಧವಿಧೇಯತೆಯ ದಾಸ್ಕ್ಯವೃತ್ತಿ ಬರುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ, ಸ್ವತಂತ್ರತೆಯ 
ಮತ್ತು ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ ಉತ್ಸಾಹ ಶಿಷ್ಯನಲ್ಲಿ, ಇ೦ದಿನಂತೆ ಏನೂ ತಪ್ಪುವತರಾಡದೆ 
"ಪಾಸು ” ಪಡೆಯುವ ಬುದ್ಧಿಯ ಡೊಂಬರಾಟಿದ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ ತಪ್ಪು ವಾಡು 
ವುದು ಸಹಜವೆಂದು ತಂದೆಯಿಂ೦ದ ಕಂಡು ತಿಳಿದು, ತನ್ನ ತಪ್ಪನ್ನು ತಾನೇ ಸರಿಪಡಿಸಿ 
ಕೊಳು ವೈ, ಹೆಚ್ಚು ತಪ್ಪಿದಂತೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಕಲಿವ ಪಾ |ವರಾಣಿಕ ತಿಶ್ಸ್ನಣ 
ವದು. ಈ ವರಾದರಿಪಡ್ಡತಿಯಲ್ಲಿ ಕುಟು೦ಬದಲ್ಲಿಯೆ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆದ, ತಂದೆಯ 
ಕಸಬನ್ನೆ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸುವ ರೂಢಿಗೆ " ಜಾತಿ' ಎಂಬ ಹೆಸರು ಬ೦ದಿತು. ಆನು- 
ವಂಶಿಕ ಕಸಬುಗಾರಿಕೆ ಜಾತಿ. ಈ ಪದ್ದತಿಗಾಗಿಯೆ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ 
ಮೇಲ್ಮರದ ಕಲೆಗಾರಿಕೆ, ನುರಿತ ಕಸಬುಗಾರಿಳೆ ನಮ್ಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯಿತು ; 
ಕೆಲವುಗಳಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ದೇಶವು ಹೋದ ಶತಮಾನದ ವರೆಗೆ ಜಗೆತ್ಮಿನಲ್ಲಿ ಹೆಸರು 
ಪಡೆದಿದ್ದಿತು. ಇ೦ತಹ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಇ೦ದು ನಮ್ಮನ್ನುಯಾವ ದಶೆಗೆ ಮುಟ್ಟಿಸಿದೆ? 
ಹಿ೦ದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ "ವರ್ಣ' ದಿ೦ದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾದವನು 'ಜಾತಿ' ಯಿ೦ದ ನೇಕಾರ 
ನಿರಬಹುದಾಗಿತ್ತು , ಅದರಲ್ಲಿ ಅಸಾಮಂಜಸ್ಥವೇನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇ೦ದು *" ಜಾತಿ? 


ಅವತಾರ ವುತು ಆತ್ಮೋದ್ಧಾ ರ ದಿನ೯ 
ಹ್‌ ದು 


ಯಿಂದ ನೇಕಾರನಿದ್ದವನು "ವರ್ಣ'ದಿ೦ದಲೂ ನೇಕಾರನೆ ! "ವರ್ಣ'ದಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ನಿದ್ದವನು "ಜಾತಿ ' ಯಿ೦ದಲೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆ! ವೇದಕಾಲದಿಂದ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿ 
ದಂತೆ ಕ್ರಮೇಣ ವರ್ಣ ಮತ್ತ ಜಾತಿ ಎರಡೂ ಒಂದಾಗುತ್ತ ನಡೆದು, " ಜಾತಿ 'ಯ 
ವೈಶಿಷ್ಠ್ಯ ವೆ ಅಳಿದು ಹೋಯಿತು. ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಪತ೦ತ್ರೆ ಥಸಬುಗಾರಿಕೆ 
ಗಾಗಿ ಜಾತಿ ಇದ್ದರೆ, ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಿಕ್ಕೆಯ ಬಕ್ಕುರಿಗಾಗಿ ಜಾತಿ ಇದೆ! 
ಶಿಕ್ಷಣದಿ೦ದ ವಠಾನವನ ಬುದ್ಧಿ _ಯನ್ನೂ ಸ೦ಸ್ಥಾರವನ್ನೂ ಬೆಳೆಸಿ ಅವನನ್ನು 
ಸಮನಾಜಕ್ಕೆ ವೋಷಕನನನ್ನಾಗಿ “ಮಾಡುತ್ತಿ ದ್ದಿತು ಆ೦ದಿನೆ ಜಾತಿ. ಬುದ್ದಿಗೂ 
ಸ೦ಸ್ಥಾರಕ್ಕೂ ಯಾವ ತರದಿಂದಲೂ ಪೋಷಕವಾಗದೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಸೂಯೆ 
ಯನ್ನೂ ದ್ವೇಷವನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೊೋವಕರಾರಿತನವನ್ನು 
ತರುತ್ತಿ ಣಿ ಇಂದಿನ ಜಾತಿ. ಆಜ ಸಂಸ್ಥೆಯು ಅಳಿವ೦ತೆ ಜಾತಿಸ ಸಂಸ್ಥೆಯೂ 
ಅಳಿಯುತ್ತಲಿದೆ ; ಆದರೆ ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ ಅಳಿಯುವ ಈ ವಸ್ತುಗಳು ಕೊಳೆಯುತ್ತ 
ಅವೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅಳಿಯುವ ಮುಂಚೆ ಸುತ್ತಲು ಅನಾರೋಗ್ಯವನ್ನು ಹರಡುತ್ತಿವೆ. 
ಸನಾತನ ವರ್ಣಾಶ್ರಮಪದ್ದತಿಗೊ ಈ ಜಾತಿಪದ್ದತಿಗೂ ಎಳ್ಳೆ ಷ್ಟು ಸ೦ಬಂಧವಿಲ್ಲ. 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ತನಗಿದ್ದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಲು 
ವರ್ಣಾಶ್ರವ. ಪದ್ದತಿ, ಅಲ್ಲಿ ಗುಣಸ್ಕೆ ತಕ್ತು ಕರ್ಮವಿದೆ ; ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು 
ನಿರ್ವಹಿಸುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಬರಲು ( ಸಮಾಜಸ೦ಘದ ಸದಸ್ಯನಾಗಲ. ) ಜಾತಿ- 
ಪದ್ದತಿ, ಅಲ್ಲಿ ಗುಣಸ್ಕೈೆ ತಕ ಸ ಶಿಕ್ಷ ಜೆ ಸ್ಹರರರರ' ಜಾತಿಪದ್ದ ತಿಯು ಹೀಗೇಕೆ 
ಬಿಳೆಬುತು?. ಆ ವದ್ದ ತಿಯ ತತ್ತ್ವವು ಸಮರ್ಪಕವಾದುದಿದ್ದರೂ ಆಚರಣೆಯ ಲ್ಲಿ 
ಅದು ಘಾತಕವಾಗಿ ಅರಿಣವಿಸಿದೆಯಲ್ಲ » 


ಜಾತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಉದ್ದವಿಸಿದ ಭೇದಭಾವವನ್ನು ಮರೆಯಿಸಿ ವತಾನವನಿಗೆ 
ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಲೆತ್ತಿ ಸಿದ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥೆಯ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೂ ನೋಡ 
ಒಹುದು. ವತಾನವ- ಚಾ ಸೂ ಜಾ್‌ ಸರ್ಧವನ್ನ್ಮೂ ಭೇದಬುದ್ದಿಯನ್ನೂ ಕುತ್ತಿಕ್ಕಿಸಿ 
ಮಾನವನ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಇಟು ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥೆ ಜುಂತಹ ಮತ್ತೊಂದು 
ಸಾಧನವಿಲ್ಲ, ಅದರಲ್ಲೂ ಒಬ್ಬ ದೇವನ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ: ನಿಂತ ಧರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಸಾಮಾಕ ಜೀವನದ “ಸಂಘಟಕಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಪೋಷಕ. ಎಲ್ಲ ಕ್ಟೂ ದೇವನೊಬ್ಬ 
ಕಾರಣ, ಬಲ್ಲರೂ-ಅವರ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಭೇದಾವಸ್ಥೆ ಗಳೇನೇ ಇರಲ್ಲಿ--ಸರಿ 
ಸಮಾನರಾಗಿ: ಆ ದೇವನ ಮಕ್ಕ ಳು. ಇಷ್ಟೇ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥೆ 
ನಿಲ್ಲಲಿಲ್ಲ. ವಂಂಂದೆ ಆ ದೇವನ ಚಸಸಯು ಹೆಚ್ಚಾಯಿತು, ದೇವನು ಮಾನವನ 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೈೈಹಾಕತೊಡಗಿದನು, ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆಯವ-ಕೆಟ್ಟಿ ವೆ ಎಂದು ಶಿಫಾ 
ರಸಪತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡತೊಡಗಿದನು. ಆಯಿತು. ಸಾವಿರ ಸುಳ್ಳು ಹೇಳಿ ಒಂದೂ 
ಮದುವೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬಂತೆ ಸಾವಿರ ಸುಳು ಸ) ಸಾಧಿಸಿ ಒಬ್ಬ ದೇವನನ್ನು ಒಲಿನೆ 
ಜೀಕಾಯಿತು; ಕೊನೆಗೆ ತನಗಾಗಿಯೆ ಒಲಿಯುವ ದೇವನನ್ನು ಹೊಸತಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿಸಿ 


೧೯೦ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಯಿತು. ಮೊದಲು ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರಾಗಿ ದೇವನ ಮತ್ತಳೆನಿಸಿ 
ದ್ದರೆ ಈಗ ಕೆಲವರು ಪ್ರೀತಿಯ ಮಕ್ಳ ಳಾದರು. ಯಾವುದಕ್ಕೂ ದೂರ.ವಂತಿಲ್ಲ, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ದೇವನು ಮೇಲಿನವನು, ನಮ್ಮೆಲ್ಲರನ್ನು ವಿತೀರಿದವನು, ಅವನನ್ನು 
ತಿಳಿಯುವುದು. ಕಷ್ಟ, ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಒಬ್ಬಿಬ್ಬರು ಸಂತರು-ಮಹಾತ್ಮರು- 
ಪೂಜ್ಜರು-ದೇ ವಸಮತಾನರು. ಹೀಗೆ ಕ್ರಮೇಣ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳಾದವು, ಅನೇಕ 
ದೇವರುಗಳಾದವು, ಪರಸ್ಪರವಾದ ಅಸೂಯೆ-ದ್ನೇಷ-ವಂಡನೆ-ನೀಚತನಗಳ ವೃತ್ತಿ 
ತಲೆದೋರಿತು. ಇ೦ದು ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಒಬ್ಬರನ್ನೊ ಬ್ಬರು 
ಬೆನ್ನಿಗೆ ಚೂರಿ ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ! ಕೆಲವು ತತಮತಾನಗಳ ಹಿ೦ದೆ ಯುರೋಪದಲ್ಲಿ 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೆ ಯುದ್ಧವಾಗಿ ರಕ್ಕದ ಕಾಲುವೆಗಳಿಂದ ದೇವನ ಅಭಿಷೇಕ 
ವಾಯಿತು ! ದೇವನಿಗೆ ತೀರ್ಪನ್ನೂ ಶಿಘಾರಸವತ್ರವನ್ನೂ ಇಡುವ ಅಧಿಕಾರ 
ಬಂದುದಕ್ಕಾಗಿ ಹೀಗಾಯಿತೆಂದು. ಹೇಳಬಹುದು. ಇದನ್ನ ರಿತೇ ಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ.--- 


ನಾದತ್ತೇ ಕಸ್ಯಚಿತ್‌ ಪುಷಂ ನ ಚೈವ ಸುಕೃತಂ ವಿಭುಃ। (೫.೧೫) 


ದೇವನು ಮಾನವನ *ೆಲಸದಲ್ಲಿ ಕೈೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ, ಕೈಹಾಕಬಾರದು ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಆದರೂ ದೇವನು ಅಲ್ಲದ ಕಾರಭಾರವನ್ನು ವಾಡಿ ತನ್ನ 
ಮೂಲಕವಾದ ಸಂಸ್ಥೆಯು ಸಮಾಜಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕವಾಗುವಂತೆ ವತಾಡಿರುವ 
ನಲ್ಲ? ಇದಲ್ಲದೆ, ದೇವನು ಕೈೆಚಾಚಿದ೦ದಿನಿ೦ದ ವತಾನವನ ಬ.ದ್ದಿಶಕ್ತಿ-ವಿಚಾರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಾ-ಕಾರ್ಯದಕ್ಟತೆ ಅಳಿದುಹೋಗಿವೆ. ದೇಶಾವರಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಹಸಿಬೆ 
ಯಂತೆ ದೇವ; ಬಬ್ಬವೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ತ್ತುವುದು. ಎಂದ ಮೇಲೆ ನಾವು ಪ್ರಯತ್ನ 
ವಮತಾಡುವ್ರದಾದರೂ ಯಾಕೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದಲ್ಲಿ ದೇವನೆ ಗತಿ ಎನಿಸಿದ್ದರಿಂದ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಆಲಸ್ಯ ಬಂದಿತು. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸರಿಮಾಡುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಮತ್ತು 
ಅಧಿಕಾರ ದೇವನಿಗಿದ್ದುದರಿಂದ ತಾನು ಹೇಗೆ ಮಾಡಿದರೂ ನಡೆಯು ವುದೆಂದು ಮಾನ 
ವನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡನು. ಅಂತೂ ಮಾಡವನನ್ನು ಬೆಳೆಸಲು ಒಂದ ದೇವನು 
ಉನ್ನ ತಿಪಧದಲ್ಲಿ ಮಾನವನನ್ನು ಇಳಿಸತೊಡಗಿದ್ದಾನೆ ! 


ದೇವನ ಈ ಅಸಮಂಜಸ ದರ್ಪರಾಜ್ಯವನ್ನಡಗಿಸಲು ಮತೊಂದು ಸಂಸೆ 

2ಿ೦ದೆ ಬಂದಿಕು. ಅದೆಂದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರ ಅಲ್ಲವೆ ದೇಶ (1% 5೩£್ರ6 ೦೯ ಟು 
2೩೭೦೩). ದೇವನಿಗಾಗಿ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ಜಾತಿಗಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಭೇದಬಾವಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ವಿರೀರಿಸಿ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಸಹಕಾರ್ಯರನ್ಪಾಗಿ,. ಏಕಭ್ಯೇಯರನ್ನಾಗಿ ಒಂದುಗೊಡಿ 
ಸುವ ಶಕ್ತಿ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಕ್ಕಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ದೇವನ ಇಲ್ಲವೆ ಧರ್ಮದ ಭೀತಿ ಪರ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ; ಆದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಬೀತಿ ಇಹಲೋಕದ ಅನುಭವಗಳಲ್ಲಿ. ಸತ್ತ 
ಮೇಲೆ ದೇವನು ದಂಡಿನಿದರೆ, ಇರುವಾಗಲೆ ರಾಷ್ಟ್ರವು ದಂಡಿಶನುಂವುದು, 


ಅವನತಾರೆ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಧಾರ ರ್ಗ೯ಿ೧ 


ಛೆ 


ಷ್ಟ್ಪ)ಸ್ಥೆ ಕ್ಯ ಒಬ೦ದುಗೊಡಿಸಲು ಹೀಗೆ ಯೋಗ್ಯತೆಯೂ ಇದೆ, ಅಧಿಕಾರವೂ ಇದೆ. 
ಆದರೆ ಇಂದಿನೆ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸಂಸ್ಥೆಯ ಅನುಭವವೇನಿದೆ ? ಎಲ್ಲರ ಭೇದಭಾವವನ್ನು 
ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ ಗೂಡ ೌಃ ಇಲ್ಲವೆ. ಭೇದಭಾವಕ್ಕೆಯೆ ಸಂಘಟಿತ 
ಕ್ರಿಯನ್ನು ಕೊಡುವುದೆ? ದೊಶಾಭಿವಾನ ವು ಇ೦ದಿಗೂ ಸದು ವೆನಿಸುವುದು- 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ. ಅನೇಕ ದೇಶಗಳಿವೆ. ಆಯಾ ದೇಶದ ದೇಶಾಭಿಮಾನಿಯು ತನ್ನ 

ದೇಶವೆ ದೊಡ್ಡದೆನ ಮ್ವವನು. ಇಲ್ಲಿಗೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಂಯಿಂತು ಹಿ೦ದಿನ ಜಗ. 
ದೇವಸೆಂಸ ಎ೦ರಿಿ೦ದ ಡ್‌ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಾದ ಅವಕಾಶ 
ದೊರೆತಿವೆ. ದೇವನು ದೂರದವ, ದೇಶವು ಮೈ್ಪೈಮುುಟ್ಟಿ ನಿಂತಿದೆ. ದೇವನಂತೆ 
ದೇಶಕ್ಕೂ ಒಂದು ಮೂರ್ತಿಯ ಸ್ತರೂಪ ಒಂದಿತು ಬರಿಯ ದೇಶವಲ್ಲ; 
ಮಾತೃ ದೇಶೆ, ಪಿತೃ ದೇಶೆ ಎಂಬ ಸನ ರೂಪ ಬಂದಿತು. ಶೂಡಲೆ ದೇಶವು ಪೂಜ್ಯ 
ಜು 1 ದೇಶಕ್ಕೆ ಚಕ್‌ ದೇಶದ ಜನರೆಲ್ಲ ಸೇಡು ತೀರಿಸಲು 
ಶಸ್ತ್ರ ಗಳನೆ ಒತ್ತುವ ಹ ದೇಶಕ್ಕೆ "ಬಡತನ' ಒ೦ದರೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ದೇಶವನ್ನು 
ಸು ೫1 ಸಾಗುವರು. "ದೇಶ'ವೆಂದರೇನು ಎಂಒ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಉತ್ತರ ವರಾತ್ತೃ 
ಒಬ್ಬನಿಗೂ | ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ದೇಶ ವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಭಾವನೆಯಾಗಿರುವುದು; 

ಮಿಕ್ತುವರಂತೆಯೆ ಹಸಿವೆ-ಹೊಟ್ಟೆಕಿಚ್ಚು-ಮೋಹ-ಮಲಜಬದ್ದ ತೆಗಳಿಗೊಳಗಾದೆ 

ಒಬ್ಬ ಅರಸನೊ ಒಬ್ಬ ಮಂತ್ರಿಯೊ ತೆ ಭಾವನೆಯ ಪ್ರತೀಕಷಾಗಿರುವನ. .- ಅಂತೂ 

ದೇಶವೆ ೦ಬುದು ಡಿ ಪ್ರತಿಗೆ ಪವೋಷಕವಾಗು ಜಸಟಾಗಿದೆ) ದ್ವೇಷ- 
ಕಲಹ ಆಸೂಯೆ-ಯುದ್ಧ -ದುರಭಿವರಾನಗಳಿಗೆ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹವನ್ನು ಸಕೊಡುವ 

ಒಂದು ಸಂಘಟಿತ ಶಕ್ಕಿಯಾಗ. ವುದು. ದೇಶನ ಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲಿ ಜತೆ ಹೀನತೆಯೆ 

ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸ೦ಸ್ಥೆಯಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. ರಾಷ್ಟ್ರ ದವು ಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ಮಾಡಬಒಹಂದು 
( 26 51816 ೦೩೫ 60 ೩೦ ಇ70೦26), ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಮುಂ೦ಚಿನವರು ದೇವನ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲವೆ* ಅದಕಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರವೂ ದೇವನಂತೆಯೆ ಶಿಘಾರಸ 
ಪತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡತೊಡಗುವುದು. "ರಾಷ್ಟ್ರ'ದ ( ಎಂದರೆ ಅಧಿ ಕಾರ ಸೂತ್ರ 
ವನ್ನು ವಹಿಸಿದವರು. ಮಾತಿಗೆ ಮರುಮಾತಿಲ್ಲದೆ ತಲೆತೂಗುವವರು ಜಾಣರೆನಿನು 
ಈಸ್ಟ ಜಾಣರಾದವರು ಮಿಂಕಶ್ತುವರಾದ ತಾವು ಮೇಲಿನವರು ಎಂದು ಕಣ್ಣು ತಿವಿ 
ವಂತೆ ತೋರಿಸಲೆತ್ತಿ ಸುವರು. ರಾಷ್ಟ್ರದ ಕಾಯ್ದಿದೆ-ಕಾನೂನು-ವ್ಯವಹಾರವು 
ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಜಾಣರಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗುವುದು. ಅದರಿಂದ ಕನಲಿ "ಕೋಣ'ರು 
( ಇವರದು ಯಾವಾಗಲೂ ಬಹುಮತ) ಅಧಿಕಾರಸೂತಶ್ರವನ್ನ್ನು *ಸಿದು 
ಕೊಳ್ಳೆಲು ಯತ್ನಿ ಸುವರು. ಅಸೂಯು-ಅಸಂತೋಷ ! ಅಸ೦ತೋಷ-ದ್ವೇಷ ! 
ದ್ವೇಷ-ದರ್ಪಾಧಿಕಾರ! ದರ್ಪಾಧಿಕಾರ-ಅಂತ8ಕಲಹೆ! ಹೀಗೆ. ಒ೦ದನ್ನೊಂ೦ದು 
ಚುಚ್ಚುತ್ತಾ ವೆಕಾನವನಿಗೆ ಸಾ ಸ್ಟ ಛಾಸುಖ-ಶಾಂತಿ-ಸುರಕ್ಷಿತತೆಗಳು ಇಲ್ಲದಂತಾಗು 
ವುವು. 


ಕ 


ರ್ಣ೯3೨ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ರಾಷ ಕ ುವೆ೦ಬುದು ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವಸ್ತು ವಪತಾತ್ರೆ. ಇ೦ತಹ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವಸ್ತು 
ನಿ೦ದ ಜನರಲ್ಲಿ ಅಭಿಮಾನ ಹುಟ್ಟುವುದು ಸುಲಭವಲ್ಲ. ಇದಲ್ಲದೆ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರವೆ೦ಬುದು 
ಕೇವಲ ಒಂದು ಪದ್ಧತಿಯಾಗಿದೆ ; ಕೆಲವು ಜನರು ಇನ್ನು ಕೆಲವರ ಮೋಲೆ ನ್ಯಾಯದ 
ಸೋಗಿನಿಂದ ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ನಡೆಸ ಸಾ ಸ್ವಾರ್ಧ ಸಾಧಿ ಸುರು ಸಂಲಭವಾಗುವುದು, 
ಅದಕಾಗಿ ರಾಷ ಟ್ರ ಎಸ೦ಸ್ಟ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎ೦ಒ ವಿಚಾರದಿಂದ ತೀರ ಇತ್ತೀಜೆಗೆ 
ಹೊಸ ಸ್ವರೂಪದ ಸಂಸ್ಥೆಯೊಂದು ಅಸ್ತಿ ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ ; ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಸಂಸ್ಥ್ವೆ 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ವ ದ ಪದ್ದ ತ್ರಿ ಸು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ನಿಜವಾಗಿ 
ಬ ದೇವಸಂಸ್ದೆಗೆ ಹಚ್ಚಾಗಿ ಜಲು ಡು ದೇವಸ೦ಸ್ಥೆಯಿ೦ದ ಆದ ಅನಿಷ 
ಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಹೆಚಿ” ನ ಪ್ಗ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಆಗುವುದು ಖಂಡಿತ. ಯಾಕೆಂದರೆ ದೇವ- 
ಸಂಸ್ಥೆಯ ಕೆಲವು ವಿಶೇಷ ಅನಕೂಲಗಳು ಈ ವ್ಯಕ್ಕಿಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ದೇವನು 
ಕಾಣದ ವಸ್ತು, ಅದಕಾಗಿ ದೇವನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ನಂಬಬಹುದು ; 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯ ಸಮಕಾಲೀನ ವ ಕಿ, ಅದಕಾಗಿ ನಂಬಿದ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ನಿರಾಶೆ ಪಡಡವ ಸಂಭವ ಹೆಚ್ಚು. ದೇವನು ಅಜರಾಮರ, ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಗೆ ತನ್ನ 
ಸಾವನ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. ದೇವನನ್ನು ನಿರ್ಶಿಪ್ತ ಮುಂತಾಗಿ ನಾವು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ; ಆದರೆ ಸರ್ವಾಂಧಿಕಾ£ಾಯು ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯು ಆಹಾರ-ನಿದ್ರಾ- 
ಭಯಗಳ ಮೂಲಕ ನಿರ್ಲಿಪೃನಿರುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಷ್ನಿ 

ಮೇಲಿನ ಕೆಲವು ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಕೇವಲ ಉದಾಹರಣೆಗಳೆಂದು ಕಾಣಿಸಿ 
ದ್ಹರೂ ಮಾನವನ ಪ್ರಪಂಚದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ದ್ಯೋತಕಗಳಾದ ತತ್ತ್ವಗಳು ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿವೆ ಎಂದು ಇತಿಹಾಸವನ್ನರಿತ ವಾಚಕರಿಗೆ ಸ್ನ ಷ್ಟ ಸ್ವತ 
ಸಾಕು. ಒ೦ದು ದೇಶದ, ಒಂದು ಜನಾಂಗದ, ಇಲ್ಲವೆ ಸಮಗ್ರ, ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ 
ನೋಡಿದಾಗ ಇಡಿಯ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಹೀಗೆ ಎರಳಿರಗಳಿಂದ 
ಹುಂಶಠಿತವಾಗಿದೆ. ಹೊಸ ಸಮಸೆ ಲಗಳಿ೦ದ ಎಮುರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ವತಾನವಮ ಹೂಸ 
ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಕ೦ಡುಹಿಡಿಯು ವನು, ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಆ ಸಂಘಟನೆ 
ಎದುರಿಸಿದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಿಡಿಸಒಲ್ಲಂದು, ಆದರೆ ಅದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅದೇ 
ಸಂಘಟನೆ ನಿರೀಕ್ಷ ಸಲಾಗದಂತಹ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುವುದು; ಈ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಇ ಬೂತ ಮಾನವನನ್ನು "ಮತ್ತೆ ತ ಸಂವುವು, ಆಗ ನಿರ್ವಿ 
೨ ನಾದ ಮಾನವನು ಮತ್ತೊಂದು ಸಂಘಟಿನೆಯನ ನ್ನು ಹುಡುಕಿ ತೆಗೆಯುವನು; 

ಸಂಘಟನೆಯಂದ ಹಳೆಯ ಎಡರುಗಳನ್ನು ದಾಟಿದರೂ ಹೊಸ ಎಡರುಗಳನ್ನು 
ಳಳ ಕ ಸರತ ಆ೦ದಿನಿ೦ಂದ ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ ಪ್ರಗತಿಯ ದಾರಿ ಕೆಸರಿನ 
ದಾರಿಯನಾಗಿದೆ ಮಾನವನಿಗೆ; ಒಂದು ಕಾಲನ್ನು ಹೊರಗೆಳೆಯುವಷ್ಟ ರಲ್ಷಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಕಾಲು *ಸರಿನಲ್ಲಿ, ಎತ್ತಿದ ಕಾಲನ್ನು ಸಕುರಾಗ ಹೆಚ್ಚ ದೆ ಭಾರತಕ್ಕಾಗಿ 


ಆವತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮ್ಮೋಒತ್ಬರ ೧೯೩ 
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ಸಾಜಪದ್ಧತಿ-ಧಮ ಷಾ 
ಇವು ನೋಡಬಹುದು. 
೯ಸಾವತಾನ ವಾಗಿ ಅದೊಂದು ನಿಸರ್ಗದ ನಿಯಮವೆಂದೇ ನಾವು 


ತ್ತಿ 
ಗಡಿ 
1 
೨ 
ಇ) 
ತ್ರೆ 
€) 
[ 
[| 
ಹಾ 
4 
3) 
ಣಿ 
1 
ಲ| 
6) 
ಇಡ 
೧ 
ಣಿ 
(ದ 
(| 
ಇ) 
21 
ಟಿ 
ಚ 
ಸ 


ತಿಳಿಯುತ್ತಳಿದ್ದೆ ಕಂತೆ! ಆದರೆ ಎಂತಹ ಶಪ್ತ್ಪು 
ವಿಚಾರವಿದು ! ಬೆಳೆದದ್ದು ಆಳಿಯಲೇಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಸ೦ಂತತವಾಡ ಪ್ರಗತಿಯೆ 
ವರಾನವನಿಗಿಲ್ಲ, ಅಷ್ಟೇಕೆ, ಸಂತತವಾದ ಪ್ರಗತಿ ಸ್ಮೃಷಿ ಯ್ಲಿಯೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಒಪ್ಪಬೇಕಾದೀತು! ಪ್ರಗತಿಯೆ ಇರಬೇಕೆ೦ಒ ನಿಯಮವೆಲ್ಸಿದೆ-- ಎಂದ. ಯಾರಾ 


ದರೂ *ಸೇಳಬಹುದು. ವಮತಾನವನ ಹೃದಯದಕ್ಲಿದೆ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಬೆಳೆದದು 
ಆಳಿಯಲೇಜೇಕೆ೦ಬುದನ್ನು ನಾವು ಒಪ್ಪಿದ್ದರೆ ಸ೦ಘಟನಯ ಹವಾ.-ಸಕ್ಸೆಲ 
ತೊಡಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೈ ತೋರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಹೇರ್ಗದರೂ 
ಅಳಿಯುವುದೆ೦ಂದು ಸ್ಪಾರ್ಧ-ಆಹಾರ ಕಾಮವಾಸನೆಗಳ ತೃಪ್ತಿಗಾಗಿ ಅತಿರೇಕ 
ವಾಗಿ, ಅವೃವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಆಹರಿಸುತ್ತಿದ್ದೆವು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದಷ್ಟೆ ಇತಿ 
ಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಟ್ಯವಿಲ್ಲ, ಮುಂದೆ ಇನ್ನೂ ಚನ್ನಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕೆಂಬಾಗ ಇಂದು. 
ಮಂ೦ಡುಗಳ ಸಂತತ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಅಂತಹ ಭಾವನೆ 
ಮತಾನವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ ಇದೆ ಎಂಒಂದು ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಆ 
ಭಾವನೆಯೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಇದಲ್ಲದೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮವು ಬೇಕೆ 
ಯಾಗಿದೆ , ಹ.ಟಟಿ ದರ್ವಿ ಬೆಳೆಯಲು ಹಟ ತೊಡುವುದು , ಸುತ್ತಮಂತ್ತಲನು 

ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು » ಇದದ 
ಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಕಮವಾಗಿ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಬುದು ಸೃಷ್ಠಿ ಬಯ ನಿಯಮ, ಆದರೂ 
ಎಲ್ಲವೂ ಅಳಿಯ:ುವುದಲ್ಲ ! ಒರಿಯ ಭಾವನೆ ಇದ್ದು ಉಪಯೋಗವೇನು ? ಯಾವುದೂ 
ಉಳಿದಿಲ್ಲ, ಉಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸತ್ಯು-ಸತ್ಯವಾದ ಅನುಭವ. ಈ ಅನುಭವದ 
ಒಲವಾದ ಸಾಕ್ಸ್ಯ್ಯವನ್ನು ಕ೦ಡು, ಭಾವನೆಯನ್ನು ಬದಿಗಿಟ್ಟು, ಮಾನವನಿಗೆ 
ಪ್ರಗತಿಯ ಆಶೆಯೆ ಇ.ಬ್ಬವೆಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕೆ? 

ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೃಷ್ಣನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಉತ್ತರ ಸೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
ಮೊದಲನೆಯದು ಭಾವನಾದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ. ಎಲ್ಲವೂ ಅಳಿಯ ವುದು ಎಂಬ ಹಟ 
ಯಾಕೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಮೊದಲ ಮರುಸವಾಲು. ಉಳಿದುದು ಯಾವುದೆಂಬುದು 
ನಮಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳೊ ಶೂ, ಅಷ್ಟ ಓಕ ಯಾವುದೂ ಉಳಿ 
ಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ? ನಮ್ಮ ಅನುಭವವನ್ನೆ-- ಇ.ತಿಹಾಸವನ್ನೆ-- 
ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡೋಣ, ಕಳವು ಮಾಡಿದರೆ ದೇಹಾಂತಶಿಕ್ಸೆ 
ಯನ್ನು ವಿಧಿಸುವ ಕಾಲದಿಂದ ಕಳವು ವತಾಡುವುದು ರೋಗ, ಅಪರಾಧವಲ್ಲ, 
ಅದಕಾಗಿ ಕಳ್ಳನಿಗೆ ಯೋಗ್ಯ ಶಿಕ ಣವನ್ನು ೂಡಬೇಕು ಶಿಕ್ಚೆ ಯನ್ನಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಇಂದಿನ ಕಾಲದ ವರೆಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಒಂದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಗಾಗಿ ಮಾನವನ ವಿಚಾರ ಹೇಗೆ 

೨೫೪೫೭೦ 


೧೯೪ ಆಜರ್ಜನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಬೆಳೆಯುತ್ತ ನಡೆದಿದೆ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ ? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪೂರ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ಅತಿಯುತ್ತಿದ್ದರ ಪ ಸತಿಯೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಕಳ ನಿಗೆ ದೇಹಾ೦ತ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನೆ 
ನಾವು ವಿಧಿಸುತ್ತಿದ್ದೆವು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ವರಾಡಿಲ್ಲ. ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವ ಮುಂದೆ 
ಉಳಿದಿದೆ, ಹಿಂದಿನ ವಿಚಾರ ಮುಂದೆ ಬೆಳೆದಿದೆ. ಆ೦ತೂ ಬೆಳೆದದ್ದೆಲ್ಲ ನಾಮಶೇಷ 
ವಾಗಿ ಅಳಿಯುವುದು ಎ೦ಒ ವಠಾತನ್ನು ಅನಿರ್ವಾಹವೆಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಬೆಳೆ 
ದದ್ದು ಉಳಿಯುವುದು ಎ೦ದು ಒಪ್ಪೋಣವೆ ? ಪ್ರಗತಿ ಖಂಡಿತ ಎಂಬ ಭಾವನೆ 
ಇದ್ದರ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದಲ್ಲದೆ ಪ್ರಗತಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಯೋಗ್ಯ 
ವಾದದು--ಒಳ್ಳೆಯದು--ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದುದು ವರಾತ್ರ ಉಳಿಯುವುದು 
ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. ಒಂದು ಸಣ್ಣ ವರಾತಿನಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಈ ದೊಡ್ಡ 
ತತ್ತ ವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ --- 

ನಶಿ ಕಲ್ಯಾಣಸೃತ್‌ ಕಶ್ಚಿದ್‌ ದುರ್ಗತಿಂ ತಾತ ಗಚ್ಛತಿ (ಹ೪೦) 
" ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಮಾಡುವವನಿಗೆ ವಿನಾಶ-ಅವಾಯು-ಎ೦ಂಒಂದು ಎಂದಿಗೂ ಸಂಭ 
ವಿಸದು' ಈ ಮಾಾತಿಗೆ ಆಧಾರವೇನು? ಪ್ರಗತಿಯು ಖಂಡಿತ, ನಿಸರ್ಗನಿಯಮ 
ಎಂಒ ವತಾತಿಗೆ ಯಾವ ಆಧಾರವಿದೆಯೊ ಅದೇ ಈ ಮಾತಿಗೂ ಆಧಾರ; ಅರ್ಧಾತ್‌, 
ಮಾನವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾವನಾಶಕ್ಕಿ. 

ಕೇವಲ ಭಾವನಾಶಕ್ಕಿಯ ಆಧಾರದಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ತೃಪ್ತಿ ಹೊಂದಿಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಬೆಳೆದದ್ದೆಲ್ಲ ಅಳಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳೇ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಹೇರಳವಾಗಿ ಕ೦ಡು 
ಬರುತ್ತಿವೆ. ಅಂತಹ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ತರ್ಕದಿಂದ ತೂಗಿಸಿ ನೋಡಿ 
ದ್ಹಾನೆ. ಅಳಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳೆ ಒಹಳ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಅವನೂ ಒಪ್ಪಿಸಕೊಂಡಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಒಪ್ಪುವಾಗ ಅವನು ಇನ್ನೊಂದು ಸಂಗತಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ಲಕ್ಸ್ಸ್ಮ್ಯಕ್ಯೆ 
ತ೦ದಿದ್ದಾನೆ. ವತಾನವನು ಅನೇಕ ಸ೦ಂಘಟನೆಗಳನ್ನೇನೊ ಮಾಡಿಕೊಂಡನು, 
ನಿಜ; ಅವೆಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಹೊಸ ತಂದ ವಎಡರುಗಣನ್ರೈ ಹುಟ್ಟಿಸಿವೆ, ಇದೂ ನಿಜ. 
ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸಿದರೆ, ವಾನವನ ಸಂಘಟನಾತತ್ತವೆ 
ತಪ್ಪಾದುದು ಎಂದು ನಿರ್ಣಯ ಯಾಕೆ ಹೊರಡ ಬಾರದು * ಯಾವ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತತ್ತ_ವೆ ತಪ್ಪಾದುದರಿಂದ ಆ ಸಂಘಟನೆಯಿ೦ದ 
ಹೊಸ ತೊಡಕುಗಳು ಸಂಭವಿಸುವುವು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಆಸಕ್ಸೇಪ. ನೋವಿನ 
ಬಾಧೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲು ಮದ್ದು ಅಷ್ಟೆ, ಮದ್ಯವೂ ಅಷ್ಟೆ, ಆದರೆ ಮದ್ಯಸೇವನೆಯ 
ಮದ ಇಳಿದ ಮೇಲೆ ನೋವು ಇನ್ನೂ ಪೀಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ "ನೋವು ಎಂಬುದು ಅವ 
ರಿಹಾರ್ಯ . ಎಂದೆ ಅಲ್ಲವೆ ಮದ್ಯಸೇವನೆಯ ತತ್ತ ಎವೆ ತಪ್ಪೂದುದು ಎನ್ನ 
ಬಹುದೆ? 

ಮಾನವನ ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ದುಷ್ಟವಾದ ತತೆ ತ ಯಾವುದು ? ಮಾನವನು 
ತನ್ನನ್ನು ತಾನರಿಯದೆ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಹೂಡುತ್ತಿದ್ದುದು ತಪ್ಪು. ಇಂದಿನ--- 


ಅನತಾರ ತು ಆತೊ ೀದಾರೆ ೧೯೫ 
ಹಾದಿ ಕ್ರ ಧು 


ವರೆಗಿನ ಸಂಘಟನೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದೇ ದೋಷವಿದೆ. ವಹಾನವನ ಸ್ತಭಾವವು ಅವನ 
ಆಚರಣೆಯ ಮೂಲ , ಆದರೆ ಆ ಸ್ವಭಾವವನ್ನೆ ಮರೆತು ನಾವು ಸಂಘಟನೆಗಳನ್ನು 
ನಡೆಸಿದ್ದೇವೆ. ನನ್ನ ಮಗ ದೊಡ್ಡವ, ಅವನ ಮಗಳು ಬೆಳೆದವಳು. ನನ್ನ ಮಗ 
ನಿಗೆ ಹೆಂಡತಿ ಬೇಕ, ಅವನ ಮಂಗಗಳಿಗೆ ಗಂಡ ಬೇಕು. ಈ ಲೆಕ್ತುದಿ೦ದ ಆಯಿತು 
ಮದ್ಯವೆ ! ಹೀಗೆ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಆವಶೃಕತೆಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘ 
ಟಿನೆಗಳು ಬೆಳೆದಿವೆ. ಜ್ಞಾನದ ಐಕ್ಕವಾಗಬೇಕಾದಲ್ಲಿ, ಅಸಹಾಯುತೆಗೆ ತುರಿಸಿದ 
ಬೊಕ್ಕೆಯಂತಾಗಿದೆ ನಮ್ಮ ಸಂಘಟನೆ. ಪ್ರಾಣಿಯಿಂದ ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಭಿನ್ನ ವಾದ 
ಬದ್ದಿಶಕ್ತಿಯಿ೦ಂದ ನಮ್ಮ ಸಂಘಟನೆ ಹುಟ್ಟಿದೆ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಗೂ 
ತದ್ರೂಪವಾದಂತಿದ್ದ ಹೃದಯಶಕ್ತಿಂಯಿು೦ದ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ. ಒದ್ದಿಯಿ೦ದ ಹಟ್ಟಿದ 
ಒಂದು ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಇನ್ನೊ೦ದು ಬುದ್ದಿ ಕೆಡುಹಬಲ್ಲದು, ಕೆಡುಹುತ್ತಲಿದೆ. 
ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸವತಾನರೆ೦ಬ ವಿಚಾರದಿಂದ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮತಾಧಿಕಾರ 
ವಿದ್ದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತ ಪದ್ದತಿ ಇ೦ದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆನಿಸುತ್ತಿದೆಯಷ್ಟೆ ಎಲ್ಲ 
ರಿಗೆ ಮತಾಧಿಕಾರ ಸಾವತಾನ್ಯವಿದ್ದರೂ ಟುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಸಾವರಾನ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಒದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಕಡವಮೆಯಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವವರ ಸಂಖ್ಯೆಯೆ ಹೆಚ್ಚು. ಅದಕಾಗಿ ಧನ 
ವ೦ಂತರು, ವಂಚಕರು, ಬಾಯ್ಬಡಕರು ಇಂತಹರೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಡುನಾಯಿತರಾಗಿ ಅಧಿ 
ಕಾರವನ್ನು ನಡೆಸಒಹುದಾಗಿದೆ. ಯೋಗ್ಯೆತೆ ಇಲ್ಲದವರ ಅಧಿಕಾರವೆಂದರೆ ಅವ್ಳ 
ವಸ್ಥೆಯ ವ್ಯವಹಾರ, ಇದನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಹು 
ಮತದಿಂದಲೆ ಸರಿಪಡಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಅನವಸ್ಥೆಗೆ ಬೇಜಾರಾದ ಬುದ್ದಿವಂತಿಕೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೆ ಇಂದು ಏಕತಂತ್ರೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ವ ತಲೆ ಎತ್ತಿ ನಿಂತಿದೆ. ಪ್ರಜೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಭುವಾಗುವ ಯೋಗ್ಧುತೆ ಇಲ್ಲ, ಒಬ್ಬ ಪ್ರಭು ದೊರೆತರೆ ವರಾತ್ರೆ ಇವರು ಯೋಗ್ಯೆ 
ಪ್ರಜೆಗಳಾಗಬಹುದು ಎಂಬ "ಪ್ರಭು-ಪ್ರಜಾ-ಪತಿತ್ತ್ವ' ಪದ್ಧತಿ ಸುಸಂಸ್ಥ್ಯೃತ 
ವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದಾದ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ತಲೆ ಎತ್ತಿದೆ! ಇದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
ತಪ್ಪೊ ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ತಾನರಿಯದ ಮಾನವನ ತಪ್ಪೊ? 
ಲ 

ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಸಂಘಟನೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ, ಏಕರೂಪತೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿಕೆ 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇ೦ದಿನ ವರೆಗೆ ವಾಾಸವನೆ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಅವನ ಬುದ್ದಿ ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದಾಗಿವ. ಹೊರಗಿನಿಂದ ಪಡೆದ ಅನುಭವವನ್ನು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚೆ ಒದ್ಧಿ 
ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದು. ಪರಸ್ಪರ-ಸಹಾಯ, ಪರಸ್ಪರ-ಸ೦ರಕ್ಷುಣೆಪರ 
ಸ್ಪರ--ಅನಿವಾರ್ಯತೆ--ಇಂತಹ ತಾತ್ಕಾಲಿಕಅನು ಭವಗಳಿ೦ದಲೆ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘ 
ಟನೆಗಳು ಹುಟ್ಟಿವೆ. ದೇವನ ಭಾವನೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಈ ವಾಾತು ಅನ್ನಯಿಸುವುದು ; 
ದೇವನನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಸೌಖ್ಯ--ಸುರಕ್ಷಿತತೆಗಳಿಲ್ಲವೆ೦ಬ ಅನುಭವದಿ೦ಂದಲೆ ದೇವ- 
ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿವಿರ್ವಿಸಿದ್ದು. ಆದರೆ ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ಹುಟ್ಟಿದ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು 


೧೯೬೩ ಆಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾದ- ಯೋಗ 


ಅಸ್ಲಿರವಾಗಲೇಬೇಕು , ಯಾಕೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯೆ ಅಸ್ಲಿರವಾಗಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಒಂದ್ದಿ- 
ಶಕ್ಕಿಯು ಒಬ್ಬ ಮಾನವನಿಂದ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ತೀರ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದು. 
ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಭೇದಭಾವನೆಯ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲೆಯೆ ನಿಂತಿವೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅವನಿಗೊಂದು ಬೇಕು, ನನಗಿನ್ನೊ ೦ದು 
ಬೇಕು. ಅವನದನ್ನು ಅವನು ಗಳಿಸುವಾಗೆ, ನನ್ನ ದನ್ನು ನಾನು ಗಳಿಸುವಾಗ--- 
ಒಬ್ಬರಿ೦ದೊಬ್ಬ ದಿಗೆ ತಚುಕ4 ಅಡ್ಡಿಯಾಗು ವುಡು ಬೇಡ, ಆದಕಾಗಿ ನಾವಿಬ್ಬರೂ 
ಜಟ3ಕಾಗ ಆಡಿ ಚಾತಿ-ಧರ್ಮ-ದೇವ-ರಾಷ್ಟ್ರ ಮೊದಲಾದ ಸಂಘಟನೆ 
ಗೆಳ ತಳಹದಿಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಭೇದಭಾವನೆಯನ್ನೆ ೫ ಇದನ್ನು 
ವಾವು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಅನೇಕಕಾಲ ಸಂಘಟಿತರಾದ ಮೇಲೆ ಪರಸ್ಪರ ಒಂದ್ದಿ- 
ಬೇದ ಕಡ ಮೆಯಾದೀಶು ಎ೦ಬುದು ನಿರರ್ಧಕವಾದ ಆಸೆ. ಯಾಳೆಂದರೆ ಈ ಬೇದವು 
ಪ್ರಸೃತಿಯ (ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ, ನಿಸರ್ಗದ) ನಿಯಮವಾಗಿದೆ. 
ನ ತದಸ್ತಿ ಪೃಥಿವ್ಯಾಂ ವಾ ದಿವಿ ದೇನೇಷು ವಾ ಪುನಃ | 


ಸತ್ತ್ವಂ ಪ್ರಕೃತಿಜೈನುರ೯ಕ್ತಂ ಯದೇಭಿಃ ಸ್ಯಾತ್‌ ತ್ರಿಭಿರ್ಗುಣೈೆ$ || (೧೮,೪೦) 


"ಸತ್ತ್ವ ದ ರಜಸ್‌ ಮತ್ತು ತಮಸ್‌ ಎಂಬ ಮೂರು ಗುಣಭೇದಗಳಿಗೆ ಒಳಗಾಗದ 
ಪದಾರ್ಥವು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಯೆ ಅಲ್ಲ, ದೇವಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸಿಕ್ತದು. ' 
ಎ೦ದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಈ ಮೂರು ಅವಸೆ ಗಳಿದ್ದು ದರಿಂದ ಈ ಮೂರೂ 
ಚತ ಚಲನವಲನದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ, ಪ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವು ಒಂದಿ 
ಲ್ಲೊಂದು ಅವಸ್ಥೆಗೇ ಒಳಗಾಗಿರುವ್ರದು. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಮಾನವ 
ಸ್ವಭಾವವೆ ಮೂರು ವಿಧದ್ದಿರುವ್ರದು ಎಂದು ಒಪ್ಪ ಸಓಬೇಕಾಗ. ವ್ರದು. 


ಕ್ಭೃ ಷ್ನ ನು ಈ ವತಾತನ್ನು ಹಟದಿಂದ ನಮ್ಮ ಆಸ್ಟ್ಸ್‌ ೧ ಡು ತಂದಿದ್ದಾ ನೆ. ಗೀತೆಯ 
ಕೊನೆಯ "ಮೂರು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಗುಣಭದದ ವಿವರವಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಇಷ್ಟೊೊ೦ದು ಮಹತ್ತ್ವ ಯಾಕೆ ? ನಾವು ಈ ಗುಣಭೇದ ದಡವನ್ನು ಮರೆತಿದೆ ಸವ, 
ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಇಷ್ಟೊ ೦ದು ವಿವರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು ಎಂದ] ನಮ್ಮ « ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 


ಹುಟೆ ನಿ೦ದ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರು ಎಂಒ ವಿಚಾರದ ಷಾ ಶುಬಲ್ಯುವಿದ್ದ ಈ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಮಾತಿಲ್ಲದೆ, ಬರಿಯ ಮೂಗು ಮಃರಿದೇ 
ಅನೇಕರು ಅಲ್ಲಗಳೆಯ ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಅಭಿ ಸ್ರಾಯವನ ನ್ನು ಹೆಚ್ಕು 
ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮ ವಾಗಿ, ಧೈರ್ಯವಾಗಿ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ನೋಡಬಹುದಾಗಿದೆ. 
ಕೃಷ್ಣನು ವರ್ಣಿಸಿದ ಅನೇಕ ಗುಣಭೇದಗಳ ೪ ದಾಹರಣಗಳಲ್ಲಿ ಆಹಾರವೂ 
೮ ೫೫% (೧೭,೮-೧೦). ಈ ಉದಾಹರಣವು ಅತ್ಯಂತ ಮನಸನೀಯವಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಬರೂ ಸರಿಸಮಾನರು ಎಂಬ ಭ್ರಾ೦ಶಿಯನ್ನು ಒಯಲಾಗಿಸಲು ಮಾರ್ಮಿಕವಾದ 
ಹೇತುವಾಗಿದೆ. ಆಹಾರದಿ೦ದ ವತಾನ ನವನಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತ್ವ್ವಿಕ-ರಾಜಸ-ತಾಮಸ 


ಅವನತಾರೆ ಮತ್ತೊ ಆತ್ಮೋದ್ಹಾರ ೧೯೬ 


ಗುಣಗಳು ಬಲಪಡುವುದು ನಿಜವಾದರೆ, ಪ್ರಪ೦ಚದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರಾಗು 
ಪ್ರದ ಎಂದಿಗೂ ಶ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದು ದೃಢವಾಗಿ ಟಾ ಗರಜ ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಆಹಾರದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ಪಶುವಿಗಿಂತ ಹೀನಾಯ ಮಾನವಾದ ಪರಿಸ್ಲಿ ತ 


ಕ್‌ು 


ಯ.ಕ್ಲದ್ದಾನೆ. ಪಶು-ಪಕ್ಷಿಗಳು ತಮಗೆ ಚು ಸಷ್ಟ ಆಹಾರವನ್ನೆ ತಿನ್ನುತ್ತ 
ಅಂತಹ ಆಹಾರ ಸಿಕ್ಸದಿದ್ದಕೆ ಅವ್ರ ಹೇಶಾ೦ಂತರದಲ್ಲಿ ಶೋಧ 0 
ಕೊನೆಗೆ ಯೋಗ್ದವಾ ಆಹಾರವನ್ನ ದೆ ಳಗ ಆದರೆ ಮಾನವನು 


" ಸುಸಂಸ್ಥ್ಯೃತ'! 4 ಸ್ಹಾನದಲಳ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ಬುದ್ದಿ 
ವಂತ! ಇದ್ದಬ್ಬದೆ ಇ೦ದಿನ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ-- ಹಣದ. ಉಪಯೋಗ ರೂಢಿಯಾದಂದಿ 
ನಿಂದ--ಆಹಾರಕ್ಕೈ ಬೆಲೆ ಇದೆ, ಅದನ್ನು ಒಂದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ( ಎಂದರೆ ಹಂ ಇವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಮು ಈ ೊಂಡುಕೊಳು ಡವುದು) ಬಣವು ಶಕ್ಕವಿದೆ, ನ್ಯಾಯವೂ ಏನಿಸಿದೆ. 
ಒಂದೇ. ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಯೋಗ್ಧ ಆಹಾರ ದೊರೆಯದಿದ್ದ ರೆ ದೊರೆತ 
ಆಹಾರವನೆ: ತಿನ್ನಬೇಕಾಗುವುದು ಮಾನವನಿಗೆ ! ಸಾಕಷ್ಟು ಹಣವಿಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ ಇದ್ದ 
ಹಣದಲ್ಲಿಯೆ ಸಿಕ್ಕುಷನ್ಬು ವಮಂತ್ಮು ಹಿಕ್ಕ೦ತಹ ಆಹಾರವನ್ನು “ನ್ನ ಬೇಕಾಗುವುದು [ 
ಇ೦ದಿನ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಬಹುಸಂಖ್ಯೆಯ ಜನರಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನು " ತಾಮಸ ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವ, 
ಯಾತಯತಾಮಂ೦ಂ ಗತರಸಂ ಪೂತಿ ಪರ್ಯುಹಿತಂ ಚ ಯತ್‌ | 


ಉಚ್ಛಿಷ್ಟಮಹಿ ಚಾಮೇದಧ್ಯಂ || (೧೩,೧೦) 


ಇಂತಹ ಆಹಾರವೆ ದೊರೆಯುವುಡು. ಸಿರಿವಂತಿಕೆಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಅವರವರ ಆಹಾರ, 
ಅವರವರ ಆಹಾರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ೦ತೆ ಅವರ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ , ಹೀಗಿರುವಾಗ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿ 
ಸಮತಾನರಾಗಬೇಕಾದರೆ ಎಲ್ಲರೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಮೆ ಅದೇ ಪ್ರಮಾಣದ "ಸಿರಿವಂತಿಕ 
ಯನ್ನು ಉಪ ಪಭೊೋಗಿಸುತ್ತಿ ರಬೇಕು | ಆಂತಹ ಸಿ ಸತಿ ಒರುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ನಂಬಿದ 
ಈ ಹುಚ್ಚ ರ ಜನಾಂಗವಾಗಿರುವುದು ! 


ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಇ೦ದಿನ ನಮ್ಮ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತದ ತಳಹದಿ ಕೂಡ 
ತಪ್ಪಾದುದಿದೆ. ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿದದ್ದೆ ತಪ್ಪು; ಯಾರೂ 
ಒಬ ಕೊಬ್ಬರಿಗೆ ಸರಿಸಮಾನರಿಲ್ಲ, ಸರಿಸಮಾನರಿರುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಆದುದರಿಂದಲೆ 
ಅಲ್ಲವೆ ಮಾಾನವಪ್ರ)ಪ೦ಂಚದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ನಾವು ಏರಿಳಿತಗಳನ ಕ್ರ ಕಾಣುವುದು ? 


ಜಃ 

ವರಾನವರಲ್ಲಿ ಸರಿಸಮಾನತಶೆ ಎಂಬುದು ಶಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಅವರ 

ಪಧವು ಏರಿಕಿತಗಳಿಂದ ವಿಷಮವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನ 
ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ನಾವ್ರ ಹೊಸತಾಗಿ ತುಂಬಿಲ್ಲ; ಇದಲ್ಲದೆ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅಂತಹ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯವಿದ್ದರೆ ಅವನ ಮತವು ಕೇವಲ ನಿರಾಶಾವಾದವಿರಬೇಕು ಎಂದೂ ತಿಳಿಯ 


೧೯೫ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾ ಹ.ಯೋಗೆ 


ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ತ್ರಿಗುಣಾತ್ಮಕ ಭೇದವು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದವಾದುದು ಎ೦ಬುದನ್ನು 
ಗೀತೆಯ ವಡತಾತಿಸಪ್ಲಿಯೆ ಮೇಲೆ ಉದಾಹರಿಸಿದ್ದೇವೆ ( ೧೮,೪೦ ). ಅ.ನ ಏರಿಳಿತ 
ಗಳೂ ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದ ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ಶೊ ಸೀಕದಿಂದ ಸ್ಯ ಬ್ರಷ್ಟ ವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು -- 


ಪರಿತೃಾಣಾಯ ಸಾಧೂನಾಂ ವಿನಾಶಾಯ ಚ ದುಷ್ಕೃತಾಂ | 
ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾ ಪನಾರ್ಧಾಯ ಸಂಭವಾವಿ: ಯಂಗೇ ಯುಗೇ || ( ೪,೮) 


" ಳೆ ಕೈಯವರನ್ನು ಉಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಕಿಡಿಗೇಡಿಗಳನ್ನು ಅಳಿಸುವುದಕ್ಟಾಗಿ, 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಥಿ _ರಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಯುಗದಲ್ಲಿ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿ 
ಬರುವೆ ' ಆಸ್ತಿಕವಾದವನ್ನು ಸದ್ಯದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಈ "ಮಾತನ್ನು ಸರಿ 
ಯಾಗಿ, ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ "ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಸಜ್ಜನರ ಸ೦ರಸಕ್ಸಣೆ-ದುಷ್ಯ ರ 
ದಂಡನೆ-ಧರ್ವ್ವಸೆ೦ಸ್ಥಾಪನೆ. ಈ ಮೂರು ಮಾತುಗಳಿಗೆಯೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಮಹತ್ವವಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ವುಂಚಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯ೦ತ ಮಹತ್ತ್ನದ್ದಾದ ಇನ್ನೊ೦ದು ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಹೇಳಿದೆ 
ಎ೦ದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಆ ಸಂಗತಿ ಕೊನೆಯ ಪಾದದಲ್ಲದೆ. « ಸಂಭವಾಮಿ 
ಯಂಂಗೇ ಯಂಗೇ-- ಪ್ರತಿಯೊಂದು ೦ಕುಂಗೆದಲ್ಹಿ--ಎಂದು ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ 
ಹೇಳುವುದರ ಕಾರಣವೇನು ಅವತಾರಪುರುಷನು ( ಪರಮತಾತ್ಮನಲ್ಲ ಎಂಬುದನು 
ನಾವು ಮರೆಯಲಾಗದು ) ದುಷ್ಕರನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿದ ಮೇಲೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸರಿಹೋಗ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಬೇನೆ ಕಳೆದ ಮೋಲೆ ಆರೋಗ್ಯ ವೆ ಉಳಿಯಬೇಕಲ್ಲನೆ? ಇಲ್ಲ-ಇಲ್ಲ-ಇಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಕೃಷ್ಣನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಒಂದು ಬೇನೆ ಕಳೆದರೂ 
ಮತ್ತೊಂದು ಬೇನೆ ಬರುವ್ರದು ದೇಹ-ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು ಸಂಭವನೀಯವೊ ಅಷ್ಟೆ 
ಒಮ್ಮೆ ದುಷ್ಟರು ಫಿರ್ಮೂಲರಾದ ಮೇಲೆ ಮತ್ಕೊ,ಮ ಾಬುತ್ತೂ ಮತ್ತೂ [ಲ 
ದುಷ್ಟು! ರು ಹುಟಿ ಶಜಿರುವ್ರದು ಸಂಭವನೀಯ ಎಂದು ಕ್ಳೃ ಷ್ಟ್ಜನ ಮತ. ದುಷ್ಟ ರೂ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ತಿ ಶ್ರಯನ್ನೆ ಉಳ್ಳ ವರಾಗಿದ್ದಾ ದೆ! ಲಲ್ಲೆ ಮತ್ತೆ? ಮೊದಲು 
ದುಷ್ಟರ ಅವತಾರ, ಆ ಮೇಲೆ ವರಮಾತ, ಸನ ಅವತಾರ; ಮತ್ತೆ ದುಷ್ಟರು, 
ಮುತ್ತೆ ಅವತಾರಪ್ರುರ.ಷ ! ಹೀಗೆ ಅನಂತವಾಗಿ ನಡೆಯುವುದು |! ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಯುಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವುದು, ನಡೆಯಲೇ ಬೇಕ್ಕು ಅದನ್ನು ಯಾರೂ (ಪರ- 
ಮಾತ್ಮನು ಕೂಡ ) ನಿಲ್ಬಿಸಲಾರರು ! 


ಈ *ಅವತಾರಪ್ರರುಷ ' ನೆ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಯುಗಯುಗನಸ್ಕೆ ದುಷ ತನ ಕಂಡುಬರುವುದು ಎ೦ಬ ಮವರಾತಿಗೆ ಇತಿಹಾಸದ 
ಸಾಕ ವಿವಿದೆ , ಆದರೆ ಯುಗಯುಗತ್ಕೆ « ಅವತಾರಪುರಷ' ನೂ ಹುಟು ವನು 
ಎಂಬ 1೫8. ಅನುಭವದ ಸಾಕ ಶ್ಸ್ಟ್ರೊಬಿದೆಯೆ : ದುಷ ತನ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲವಾದರೂ ಆ 
ದುಷ್ಕೃತನವನ್ನು ಅಡಗಿಸಲು " ಅವತಾರವುರಷ ' ನೆ ಬಟಾ ಗುಂ ತಂದರೆ ಬರು 


ಅವನತಾರೆ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಹಾರ ೧೯೯ 


ವ್ರದು ಖಂಡಿತವಿದ್ದರೆ ಒಳಿತೇ ಆಯಿತು, ಇಲ್ಲವಾದರೆ *ಅವತಾರುಪುರುಷ ' ಮು 
ಬನುವನೆಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಯಾವ ಆಧಾರದ ವೇಲೆ ಹಟತೊಟ್ಟು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ? 
"ತದಾತ್ಮಾನಂ ಸೃ ಾಮ್ಲಹಂ೦' (೪, ೭) ಎಂದು ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿ 
ಪರಪತಾತ್ಮನೇ " ಅವತಾರ (ಇಳಿದು) ದಿಂದ ಧೂವಿುಗೆ ಬರುವನು ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿ 
ದಾನೆ, : ವಾಾತನ್ನು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ ? ಇಂದಿನ ವಿಚಾರವ೦ತರಿಗೆ೦ಂತೂ ಇದು 
೧5೨ ಆಸೆ ಎನಿಸಷುಪ್ರದು. ನೂಲಣರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ದ.ಷ್ಟತನ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ, 
ದುಷ್ಠ ತನವ ಊತಿಯರಾಃ। ರಾಜ್ಯ ಸದ್ದತಿಯಾಗಿ ಆರ್ಥಿಕಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಿ ಮಾನವಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಲಿದೆ. ಆದು ಒಲಿಯುವ ಚಿಹೃ ಗಳ ಕಾಣ.ತ್ತಿರುವವಲ್ಲದೆ ವಾಯ 
ವಾಗುವ ಚಿಹ್ಹಗ ಲ್ಲ ಹೀಗಿರುವಾಗ "ಅವತಾರ ಪುರುಷ ' ನನ್ನು ನಂಬುವದು 
ಸಾಹಸವಾಗಲಿಕ್ವಿಲ್ಲವೆ? ದುಷ್ಟತನ ಪರಮಾವಧಿಗ ಮುಟ್ಟುವ ವರೆಗೆ ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಅವತರಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದರೆ ತಿಳಿದೂ ತಿಳಿದೂ ಪರಮಾತ್ಮನು ಬಲಿಯುವ ದುಷ್ಟೃತನಕ್ವೆ 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ಕೂಡುತ್ತಿರುವನೆನಒಹುದೆ ? ಇಷ್ಟೂ ವೀರಿ ಪರಮಾತ್ಮ್ಮನೆ ಇಳಿದು 
ಬರುವನೆಂದರೆ ಅದರಿಂದ ಸಮಾಧಾನ ನಮಗಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕೃಷ್ಣನ 
ಪರಮಾತ್ಮನು ವತಾನವಕಾರ್ಯಗನಲ್ಲ ಕೈಹಾಕುವವನಲ್ಲ, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಸ೦ಒಂಧವಿಟ್ಟಿವನಲ್ಲ, ಯತಾವ್ರದನ್ಟೂ ತಾನಾಗಿಯೆ ಮಾಡುವವನಲ್ಲ [ ಇಂತಹ 
ಪರವತಾತ್ಮನು ಒಂದರೆ ಲೆಕ್ಕ್ವತಪಾಸಿಗೆ ಒ೦ದಂತೆ, ಕೇವಲ ತಪ್ಪು-ಒಪ್ಪುಗಳನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಡಒಲ್ಲ್ಬ ಮಾತ್ರ. ಇವನ ಒರವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿ ನಾವು ಕೆಟ್ಟು ಹೋಗ 
ಬಹ.ದಲ್ಲ? ಇದಲ್ಲದೆ ಏನೇ ಆದರೂ ಕೊನೆಗೆ ಪರವರಾತ್ಮನೇ ಒರುವನು ನಮಗೇಕೆ 
ಅದರ ಗೊಡವೆ ಎಂಡು ವತಾನವನು ದುಷ ತನವನ್ನು ಕೈವುಗಿದುಕೊಂಡು ಸಹಿಸ 
ಬೇಕಾದೀತಲ್ಲ? ಮನೆಗೆ ಬೆಂಕಿ ಹತ್ತಿದಾಗ ಮನೆಯ ಯಜವತಾನನು ಬರುವನು, 
ಅವನೇ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ನೊಂದಿಸುವನು, ನವಮಃಗೇಕೆ ಈ ಅವ್ಯಾಪಾರೇಷುವ್ಯಾಪಾರ 
ಎನಒಹುದೆ ? ಗೀತೆಯ ಪರಮಾತ್ಮನು ಎಲ್ಲರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿರುವಾಗ ಮತ್ತೇಕೆ 
"ಅವತಾರಪುರುಷ ' ಎಂಬ ಹೊಸ ವೇಷವನ್ನು ಧರಿಸಿ ಬಂಬೇಕು? 

ಹೀಗೆ ಸಂತಯಗ.-ು ನಮ್ಮನ್ನು ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ನೂಕಬಹುದು ; ಇಬ್ಬದ 
ಆಸೆ ಈಟಿ ಕೊ೦ಡು ನಿರಾಶಾಸಮಣುದ್ರದಲ್ಲಿ ನಾವು ವುಳುಗಒಹುದು. ವತಾನವನ 
ಪ್ರಗತಿಗೆ ` ಅವತಾರಪುರುಷ' ನೆ ಆಗತ್ಯ್ಯ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿರೆ 
ಇಲ್ಲದ ಆಸೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟೆಕೊಂಡಂತೆಯೆ. "ಅವತಾರವುರುಷ ' ಎಂಬುದು 
ಅನುಭವದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಘಟನೆ. ಅದರ ಭಂವಸೆಯ ಮೇಲೆ ನಮ್ಮ 
ಪುಗತಿಸ್ವರ್ಗವನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? *ಅವತಾರಪುರುಷ' ನ ಸಲ್ಪನೆಯೆ 
ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಆತ್ಮವಂಜಡನೆ ಇದೆಯೆ ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಶೋಧಿಸುವ 
ಮುಂಚೆ ಕೆಲಹೂತ್ತು ದೇವ- ಪರವತಾತ್ಮ-ಪ್ರರಾಣ ಮು೦ತಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು 
ಒಡಿಗಿರಿಸೋಣ, ಹಾಗೆಯೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು, ಅನುಭವವನ್ನು ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ 


೨೦ರ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾಹಷ-ಯೋಗ 


ವಿರದಿದ್ದರೂ "ಅವತಾರ ಪುರುಷತ್ವ ' ಕಲ್ಪನೆಯ ಸಂಪರ್ಕವಿದೆ. ಒದ್ದ ನಂತಹ 
ನನ್ಹು , ಯೇಸೂಕ್ತಿಸ್ತನಂತಹನನ್ನು, ಶಿವಾಜಿಯಂ೦ತಹನನ್ನು "ಅವತಾರಪುರುಷ ' 
ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ವಾಡಿಕೆ ಇದೆ. ಯಾಕೆ * ಅವರವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಪರಿಸ್ಪಿತಿಯ. ಹೀನಾಯಮನಾನವಾಗಿದ್ದಿತು ಜಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ದರಿಸಿ ಆಪು 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವ 
ದಾಗ ಇರುವಾಗ ಈ, ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲೂ ಬಕ್ಟುವರು. ಅವರೆಲ್ಲರನ್ನು "ಅವತಾರ ಪ್ರರುಷ' 
ಎ೦ದು ತಿಳಿಯುವ ರೂಢಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿಲ್ಲ ಇ೦ತಹರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗನನ್ನಾ ಗಲಿ ಯಶಸ್ಸಿ 
ಯಾದವನನ್ನಾ ಗಲಿ ಮಾತ್ರ ನಾವು ಸವ್ಮಾನಿಸುವೆವ್ರ ಅವರನ್ನೆ ಸನ್ಮಾನಿಸಿದ 
ವಕಾತ್ರಸ್ತಿು ಮಿಕ್ಕ ವರನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ದ್ರ ಮಾತನ್ನು ಲಕ್ಷ ಸದಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಈೊಂಡರೆ ಪರಿಸ್ಚಿತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೆ "ಅವತಾರಪುರುಷ 'ಮು ಹ.ಟ್ಟುವನು, 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ "ಅವತಾರ' ಗೌರವವನ್ನು 
ಕೊಡುವುದು. ಯಾವುದೂ ಸಂಒಂದಧವಿಲ್ಲದೆ ಮೇಲಿನಿಂದ ಪರವರಾತ್ಮನು ಜಾರಿ 
ಇಳಿದು ಬರುವನು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೂ "ಅವತಾರಪುರುಷ' 
ತ್ರಘ್ತೂ ಸಂಒಂಧವಿದ್ದರೆ ಅವತಾರಪುರುಷನನ್ನು ನಂಬುವುದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರ ದೃಷ್ಟಿ ಯಂ೦ದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ವಿಶಿಷ ಕ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ತನ್ನ ಅವತಾರ 
ವಾಗುವುದೆಂದು ಸಾವತಾನ್ಯ ತತ್ತ್ತವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನಲ್ಲದೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ (| ಕೈತೆಂದು 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಸರ್ಟಿಫಿಕೀಟು ಸಿಕ್ಕರೆ ಮಾತ್ರ ಅವತಾರ ಎಂದು ಅವನ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯವಲ್ಲ. 


ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡೋಣ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಪರವತಾತ್ಮನ ಪ್ರವೇಶ 


ಮೇಲೆಯೆ ಸೂಚಿಸಿದಂತೆ. ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೂ ಅವತಾರಪ್ರರುಷನಿಗೂ 
ಅಷ್ಟೊ೦ದು ಸಂಒಂಧವಿರಲಾರದು ಕಾರ್ಯರಂಗದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ನಾಯಸಕನಾಗು 
ವನು ಅವತಾರಪುರುಷ್ಕ ಕಾರ್ಯರಂಗೆಕ್ಕೆ ಕ್ಟ ಹಚ್ಚದವ ಪರಮಾತ್ಮ. ಇದಲ್ಲದೆ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ದೇವನ-ಪರಮಾಾತ್ಮನ-ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ, ಗೀತೆಯ ದೇವನು 
ಧರ್ಮದ ದೇವನಲ್ಲ, ಪಾಪ-ವಪುಣ್ಯಗಳಿಂದ ವತಾನವನನ್ನು ತೂಗಿ ಶಿಕ್ಲೈೆ-ಸನ್ಮಾನ 
ಗಳಿಂದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ದೇವನು ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ದೇವನಲ್ಲ, ಯಜ್ಜ್ಞ-ಆಹುತಿ-ಶಪಧ-ವ ಸತ-ಮುಡಿ ಪು-ಹರಕೆಗಳಿಗಾಗಿ ಲಂಚಗುಳಿ 
ಯಾದವನಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ದೇವನು ಮತಪಂಧಗಳ ದೇವನಲ್ಲ; ತನ್ನ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೆ 
ಗೆಂಟಿ-ಜಾಗಟಿಗಳನ್ನು ಬಾರಿಸಿದರೆ ಮಾಾತ್ರ ಮೋಕ್ಟ ದ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆಯುವುದು 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. (೯ ೨೩) ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ದೇವನ ಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದಿದೆ. 
ಸೃಷ್ಠಿ,ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಗಾದವನಲ್ಲ. 


ಯಚ್ಛಾಷಹಿ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಬೀಜಂ ತಪಹಮರ್ಜುನ। ( ೧೦.೭೯) 


ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋಹ್ಹಾರ ೨೦೧ 


ಯದೃದ್ವಿಭೂತಿಮತ್‌ ಸತ್ತಂ೦ ಶ್ರೀಮದೂರ್ಜಿತಮೇವ ವಾ| 
ತತ್ತದೇವಾವಗಚ್ಛ್ಚ ತ್ವಂ ಮಮ ತೇಜೋಂಂಶಸಂಭವಂ || ( ೧೦,೪೦) 
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ಅವತಾರಪುರುಷ ಎಂಬದು ಒಂದು ಸಕಜವಾದ ಶಕ್ಕಿ ಎಂದ ಮೇಲೆ ಪತಿ 
ಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನ ಸ್ವಾನ-ಯೋಗ್ಯ್ಥ ತೆ-ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಇವು ಹೆಚ್ಚುವುವು. ಪರಿ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿದೆ, ಬಲ್ಲರಲ್ಲೂ ಇದೆ, 
ಅನೇಕರಲ್ಲಿ ಸುಪ್ಠವಾಗಿದೆ. ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಹೀನಾಯ-ರಾನವಾಯಿತೆಂದರೆ ಪ್ರತಿ 
ಭಟಿಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ಅಧಿಕಾರವಲ್ಲದೆ ಕರ್ತವ್ಯವೂ ಎನಿಸುವುದು. ಒಂದೇ 
ದು ತೊಡಕು ವಪಠಾತ್ರ ಇಲ್ಲಿ. " ಪರಿಸ್ಲಿತಿ ಹೀನಾಯವರ್ತಾವಾಗಿದೆ ' ಎಂದು 
ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ ? ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೊ ಆ ಆಧಿಕಾರ 
ವಿಜೆ ಎಂದು ತಿತಿದರೆ ಪ್ರಪಂಡದಕ್ಕೆ 
ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೆ ಯಾರಿಗೂ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ ಎಂದರೆ ಮಾನವಜೀವನವು ಕ.ರುಡರ 
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ಕ್ರ ಸ್ವ ಮತ್ತು 
ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ ಸಹಾಯವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ ಶಾಸ್ತವೆಂಒದು ಕೇವಲ 
ಒ೦ದು ಮಾನದಂಡ, ಒರೆಗಲ್ಲ. ಮಾತ್ರೆ. ಹಿ೦ದಿನ ಅನುಭವಗಳಿಂದ ಶಾಸ್ತ್ರವ್ರ ಕೆಲವು 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಸ೦ಗತಿಗಳನ್ನು ಗೊತ್ತುಪಡಿಸುವುದು, ಆ ಅನುಭವಗಳ ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಿಕ್ಕ ನೋಡಬೇಕು. ಅದರಂತೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು. 
ಅದರಂತೆಯೆ ಜನಕ ಮೊದಲಾದವರ ಉದಾಹರಣೆಗಳ ಸಂಪ್ರದಾಯವಿದೆ; ಅದ 
ರೊಡನೆ ತೂಗಿಸಿ ನೋಡಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು. ಒಟ್ಟಾರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯಿಸತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಹಟ. ಮಾನವನಿಗೆ 
ನಿರ್ಣಯ ಸಾ ಎತ೦ತ್ಯ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಮಾತ್ರ) ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ವಠಾನವನಿಗೆ ಬಂಧಕವಲ್ಲ, ಕೇವಲ ವತಾರ್ಗದರ್ಶಕ ಎಂದ. ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಮೂರು ತರದ ಸ್ವಭಾವಗಳಿರಲೇಬೇಕ: ಎ೦ದು ಹಿ೦ದೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟ್ಟೆ 
ಈ ಭೇದವು ಶಾಶ [ೈತವಾದುದರಿಂದ ಮಾನವನ ಮೈೆಯಕ್ಕಿಕ ನಿರ್ಣಯ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಪ್ರಶ್ಚಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಜಡದೇಹವೆ ನಾನು ಎಂದು ತಿಳಿಯಂವ 
ತಾಮಸವೃತ್ತಿಯವರಿದ್ದಾರೆ; ಬುದ್ಧಿ--ಮನಸ್ಥೆ ಲ ನಾನು ಎಂಒ ರಾಜಸವೃತ್ತಿಯವ 
ರಿದ್ದಾರೆ; ಎಲ್ಲವೂ ನಾಣು ಎಂದು ತಿಳಿದು ನಂಬಿದ ಸಾತ್ರ್ವಿ ಎಕವೃತ್ತಿಯವರೂ ಇದ್ದಾರೆ, 

೨೬-೪೫೭೦ 


೨೦.೨ ಆಜರ್ನನ-ಪ್ರಸಾ ಹಯೋಗ 


ಒಂದು ವ್ರಶ್ತೆ ಯನ್ನು ಬಲ್ಲ ದೃ ಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ವಿಜಾರಮಾಡುವ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಬುದ್ದಿ 

ಇದೆ, ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಒದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ( ಅದು ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ. ಒದಲಾಗ 
ಬ] ವಿಚಾರ ಮಾಡುವ ರಾಜಸಬುದ್ದಿ ಇದೆ, ಒ೦ದೇ ದೃಷ್ಟಿಯೆ ನಿಜವೆಂದು 
ತಪ್ಪು ತಿಳಿಯುವ ತಾಮಸಬುದ್ಧ್ದಿಯೂ ಇದೆ. ಈ ಮೂರು ತೆರದ ಭೇದವು ನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರೆ ಮೈಯ ಕ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ನಿರ್ಣಯದ ಆತ ಬಾಗು ಡು. ಆದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಒ೦ದೇ ಆಧಾರ ಎಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತಿ ಎ್ರಕವಾದ ವೃತ್ತಿಗೆ ಮೃಯಕ್ಕಿಕ 
ದೃಷ್ಟಿ ಇಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅಂತಹ ವೃತ್ತಿಯವನಿಗೆ ನಿರ್ಣಯದ ಆಧಿಕಾರ ಇದೆ, 

ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ, ಶಾಸ ತ್ರಾ ವಿರುದ್ಧ ವಾದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೂಡುವ ಸತ್ತ 
(೭ ೫೫1 ಹೀಗೆ ಹೇಳುವ ಕ್ರ ಗ್‌ ನು ಮಾಸವಸ್ವಾ ತಂತ ಶ್ಫೂವನ್ನು ಒಪ್ಪ್ಪವು 
ದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಒಹುದು ? ಸಾ ವತ೦ತ್ರ ನಡೆಸ ುವ ಮುಂಜೆ ಆದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕು 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಮಾತ್ರ ಇರಬೇಕೆಂದು ಕ ಕ್ಳೃ ಷನ ಕಟ ಈ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದ್ದ ವತಾನ 
ವನು ತನ್ನ ಸಾ ೃತಂ೦ತ್ರ್ಯು ಅಧಿಕಾರ ನಡದಾಗಲೆ ಅಆವತಾರಪುರುಷತ್ತ ' ಪ್ರಾಪ್ತ 
ತಾಯತ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, 


ಜ್ಞಾ 


ಕೃಷ್ಣನ ಮತದಲ್ಲಿ ಮಾನವಸ್ತಾತಂತ್ರ 4 ಎಷು ತ ವುಹತ ಎಎವಿದೆ ಎಂಬುದು 
"ಅವ ತಾರಪುರುಷ ' ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟೃವಾಗು 
ವ್ರದು. "ಅವತಾರಪುರುಷ ' ಎಂದರೆ ಮೂರ್ತ ಇಲ್ಲವೆ ಮೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವರೂಪವಲ್ಲ, 
ಅದೊಂದು ಶಕ್ಕಿ ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ "ಅವತಾರಿಪುರುಷ'ವು ಒರಿಯ 
ಶಕ್ತ್ರಯಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಆ ಬ್‌ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆದ್ದ 
ರಿ೦ದ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಿ*ದುತೊಳ್ಳುವುದು ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನ ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸುವುದು. 
ವತಾನವರಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತಿಕ-ರಾಜಸ-ತಾಮಸ ಎಂಬ ಜೇಡವು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದವಾಗಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದರೆ ಆ ಭೇದವು ಮೀರಲಸಾಧ್ಯ್ಯ ಎಂದು 
ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿದಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಮಾನವ-ವತಾನವರಲ್ಲಿ ಆ ಮೂರು ವಿಧದ ಭೇದ 
ವಿದ್ದಂತೆ ಹ ಟ್ರ ವರಾನವನಪ್ಲಿಯೂ ತ್ರಿಗುಣಾತ್ಮಕ ಸ್ವರೂಪವಿದೆ. ಯಾವ 
ನಾದರೂ " ತಾಮಸ ವೃತ್ತಿ ಯ ವತಾನವ ' ಎಂದರೆ 'ಎಿವನಲ್ಲಿ ಸತ್ರ ಪ್ರರ ಜಸ್ಸೈಂಬ 
ಗುಣಗಳು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ. ಆ ಗುಣಗಳೂ ಅವನಥ್ಷಿವೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೂರೂ 
ಗುಣಗಳು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಲ್ಲಿ 'ಅರಲೇಬೇಕು; ಆದರೆ, ಆ ಮೂರರಲ್ಲಿ ತಾಮಸ 
ಗುಣದ ಪಾ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ ಹೆಚ್ಚ ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಅರ್ಧ. 


ಮಾನವಸ್ವಭಾವದ ಈ ರಜನಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ, ಯಾವ ಮಾನವನೂ 
ಹಂಟಿ ಬ್ರತಿಂದಾಗಲಿ ಸಾಯುವವರೆಗಾಗಲಿ ಒಂದೇ ಸ್ವಭಾವದವನೆನಿಸಿ ಹಾಗೆ ಫಲ್ಕೋ” 


ಅವತಾರ ಮುತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಲಾರೆ ರಿಷಿ 


ಪಭೋಗವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದೆ೦ಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಉದಾಹರಣಾರ್ಥ 
ವಾಗಿ, ಒಬ್ಬನು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೂ ದಡ್ಡ ಇಲ್ಲವೆ ದುಷ್ಟ, ಅದಕಾಗಿ ಅವನು 
ಎಂದಿಗೂ ದಡ್ಡ ಇಲ್ಲವೆ ದುಷ್ಟ ಎಂದು ಶಿಘಾರಸಪತ್ರವನ್ನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಸರಿ 
ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ವರಾನವನ ಸ್ಪಭಾವವು ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಕಟ್ಟಿಗೆ ಒಳ 
ಗಾದಂತೆ, ಒಳಗಿನ ಶಿಸ್ತು-ಸಂಯಮನ-ಜ್ಲಾಾನಗಳಿಗೂ ಅಧೀನವಾಗಿದೆ. 


ಅಹಿ ಚೇದಸಿ ಪಾಷೇಭ್ಯೇಃ ಸರ್ವೇಭ್ಯಃ ಪಾಪಕೃತ್ತವ.8। 
ಸರ್ವಂ ಜ್ಞಾ ನಪ್ಸವೇನೈವ ವೃಜಿನಂ ಸ೦ಂತರಿಷ್ಯಸಿ || (೪.೩೬) 


: ಪಾಪಿಗಳಲ್ಲಿ ಅತ್ಯುಂತ ಪಾಪಿ ಎನಿಸಿದವನೂ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪಾಪವನ್ನು ಮೀರ 
ಒಲ್ಲನು ” ಎ೦ಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಮಾನವನಿಗೆ ಅತ್ಯ೦ತ ಸ್ಫೂರ್ತಿದಾಯಕ 
ವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾನೆ. ಜಣ ನವೆಂದರೆ ಆಚರಣೆ (೧೩,೭-೧೧) 
ಎಂಒ ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಜ್ಞಾನದಿಂದ 
ಎಂದರೆ ಆಚರಣೆಯಿಂ೦ಂದ--ಹೀನನಾದವನು ಕೂಡ ಯೋಗ್ಯತೆ ದೊರಕಿಸಒಹುದು 
ಎ೦ಬ ತತ್ತ್ವವು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಇಂದಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸ್ತಬಾವವು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿದೆ ಎಂದು ನಾವ ತಿಳಿಯು 
ತ್ತೇವೆ... ಅರಸನ ವಾಗನಲ್ಲಿ ಅರಸುತನದ ಯೋಗ್ಯತೆ, ಅಪರಾಧಿಯ ಮಗೆನಲ್ಲಿ ಅಪ 
ರಾಧಗಳನ್ನೆ ದವತಾಡಂವ ಯೋಗ್ಧೆತೆ ಅರು ವ್ರದೆಂದತಿ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು 
ನಡೆಯುತ್ತೇವೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪು ಎವಾಗ ವಾನವ-ಮಾನವರಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಬಾ೦ಧವ್ಳ 
ಬೆಳೆಯುವುದು ಅಶಕ್ಕ ಎ೦ಂದಂತಾಗು ವುದು ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ಹೊಳೆಯುವುದಿಲ್ಲ ! 


ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಇಂತಹದೊಂದು ಯೋಗ್ಯತೆ ಆದೆ ಎಂದಷ್ಟಕ್ಕೆ ಆ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೆಲೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ ೮ ಯೋಗ್ಯತೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಲು 
ಅನುವು ಬೇಕು, ಸಮಾಜದಂತಹ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟುಗಳ ಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಗುಣಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಕರ್ಮವನ್ನೆ ವರಾದಬೇಕು ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಕೃಷ್ಣನು ಪ ಶ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೆ ತನ್ನ ಗಣವನ್ನು ಮೊದಲು ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳುವ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಆ ಗುಣವನ್ನು ಕ೦ಡು ಕೊಳ್ಳುವಾಗ 
ವತಾನವನು ತಾನು ವಿಶ್ವಜೀವದ ಘಟಕನೆಂಬುದನ್ನು ವಾತ) ಮುರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಯಾರು ಕೇವಲ ತಮ್ಮನ್ನು ವೈಯಕ್ಕೆಕವಾಗಿ, ವ್ಯತಿರಿಕ,ವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳು ಶವರೊ 
ಅವರು * ಅಜ್ವ್ವಾನವಿಮೋಹಿತ 'ರು (೧೬,೧೫); ಯಾಕೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿ " ಅಪರಸ್ಸರ-- 
ಸಂಭೂತ ' (೧೬ ೮)--ಒ೦ದಕ್ಟೊಂದು ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳುಳ್ಳುಡು- 
ಎಂದು ತಪ್ಪು ತಿಳಿದವರವರು ; ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅವರನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಬಣ್ಣಿಸಿ 


ದ್ಹಾನೆ:-- 


ಠ೨೦೪ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಕಗ 


ಇದವಮುದ್ಯ ಮಂಯಾ ಲಬ್ದವಿಂಮಂ ಪ್ರಾಷ್‌ಸ್ಕೇ ವನೋರಥಂ! 
ಇದಮಸ್ತೀದಮನಿ ಮೇ ಭವಿಸ್ಯತಿ ಪುನರ್ಧನಂ [| 


ಅಸೌ ಮಂಯಾ ಹತಃ ಶಶ್ರುರ್ಹನಿಷ್ಕೇ ಚಾಪರಂನನಿ | 
ಈಶ್ವಶರೋ$ಹಮಹಂ ಭೋಗೀ ಸಿದ್ಧೋಂಹಂ ಬಲವಾನ್‌ ಸುಖೀ | 


ಆಧ್ಯೋಂಜಿಜನವಾನಸ್ಮ್ತಿ ಕೋನಮ್ಯೋಂಸ್ತಿ ಸದೃಶೋ ಮಯರಾ | 
ಯತಕತ್ಸ್ರೇ ದಾಸ್ಕಾವಿಂ ಮೋದಿಷ್ಕೇ ಇತ್ಯಜ್ಞಾ ನವಿಮೋಶಿತಾಃ || (೧೬, ೧೩-೧೫) 


ಇ೦ತಹರು *" ಆಸರ 'ರೆಂದು ಹೇಳಿ 


5 ಮಾಂ ದುಷ್ಕತಿನೋ ಮೂಢಾಃ ಪ್ರಹದ್ಯಂಶತೇ ನರಾಧವರಾಃ | 
ವತಾಯರಂಾಂಹಹ ಓತಜ್ಞ್ವಾನಾ ಆಸು ಭಾವಮಾಶ್ರಿತಾಃ || (೭,೧೫೨) 


ಎಂದು ಸೃಷ್ಠ್ಯನು ಇಂತಹರನ್ನು ತನ್ನ ಸೌಖ್ಯಸೃಷ್ಠಿ ಯ ಹೊರಗಿಟಿ ಕೈದ್ಧಾನೆ ಆದರೂ 


ಮಾಂ ಒ ಪಾರ್ಥ ವೃಪಾಶ್ರಿಶ್ಯ ಯೇಂಪಿ ಸ್ಯು8ಿ ಪಾಪಯೋನಯಃ | 
ಸ್ವಿಯೋ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೂಪ್ರಾಸ್ತೇಪಿ ಯಾಂತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಂ || 4 


ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಸಿದ್ಧಿ ಗೆ. ಅನರ್ಹರಾಗರು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ 
ಹೇಳುತ್ತಾಕೆ. ಅಜ್ಜ್ಯಾನವೆಷ್ಟೆ € ಇರಲಿ, "ಅನಾಚಾರವೆಷ್ಟೆ ಇರಲಿ-.- ಆ 
ಸರಿಯಾದ ಆಚರಣೆ ಬಂದಿತೆ೦ಂದಂರೆ ಅಂತಹ ಮನುಷ್ಯನು ಸಿದ್ದಿಗೆ ಅರ್ಹನಾಗು 
ವನು... ₹ ಸ್ವಲ್ಪಮಪ್ಯ್ಯಸ್ಥ ಧರ್ಮಸ್ಥ ಜ್ಯಾ ತ ಮಹತೋ ಭಯಾತ್‌ ' 
(೨,೪೧೦) ಎಂಬ ವತಾತಿನ ಮರ್ಮವಿದು, * 

ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೆ ತನ್ನ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ತರಲು ಪೂರ್ತಿಯಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದೆ. ಕುಲ-ಜಾತಿ-ಒಣ್ಣ-ದೇಶ-ತಿಳ್ಸ್ಟ್ನಣ ಇವು 
ಯಾವುದರಿಂದಲೂ ಆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಬಾಧೆ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಈ ಸ್ವಾತಂತ್ರಕ್ಕೆ 
ಅನುವು ಕೂಡ ಇದೆ,ಕೇವಲ ತಾತ್ವಿಕವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಮಾನವ 
ನಿಗೆ ಇಷ್ಟಪ್ಪಾಪ್ತಿಯಾಗದು. ಎಲ್ಲರಿಗೊ ಶಿಶ್ಷ್ನಣಸಾ ಎತಂತ್ರ್ಛೂವಿದೆ ಎಂದ. ಹೇಳಿ, 
ತಿಂಗಳಿಗೆ "ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನು ಅಂತಿಷನ್ಟ ಹಣವನ್ನು ವೇವನ (8665) ವಾಗಿ ಕೊಡಬೇ 
ಜಿೆಂದರೆ ಆಸಂಒದ _ವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ ಅಂತಹ ಅಂಸಂಬದ್ಧ ತೆ ಕೃಷ್ಣ ನತ ಸೊದಲ್ಲಿಲ್ಲ. 
ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದ 'ವರು ತಮ್ಮ ಸ್ಪಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನ್ಹು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವಂತೆ ಬುದ್ದಿ-- 
ಶಕ್ತಿ “೨ಲ್ಲದವನಿಗೆ ಆಗೆದು. "ನಾನು ಎಂದರೆ ವಿಶ ಸಾಜೀವದ ಘಟಕ ಎ೦ದು ತಿಳಿದ 
ವರೇ ಅರ್ಹರು ಎಂದರೆ ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ ಡಲು ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ 


*ಇದೇ ವಸಯದಲ್ಲಿ ಇನೆಯ ಆಧ್ಮಾಯದ ೩೦ನೆಯ ಶ್ಲೊ ೇಕವನ್ನು ನೋಡಬಹುದು, 
೪.೧೧ರ ಕೊನೆಯ ಶೊ ಶಾರ್ಧವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಅವನತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಹಾರ ೨೦% 


ಅವಕಾಶ ಸಾಲದವರು ಮಾಡಬೇಶೇಸು ? ಅಂತಹರ ಸಲುವಾಗಿ ಕೃಷ್ಣನು ಒಂದು 
ಉಪಾಯ. ವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ ಅದೆಂದರೆ "ದೇವ? ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ. ಇದರ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಮು೦ದಿನ ಆಧಾ ಯದಲ್ಲಿ ವಿವರವಾಗಿ ವರಾಡುವರಿದ್ದೇವೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟೆ ಕೇಳೆ, ಹದು. ಎಲರಿಗೂ ಸ೬ಲಭವಾದ ಉಪಾಯ.ವಿದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನೇ 


ದೇವನನ್ನು ನಂಬಿದ ಮೂಾತ್ರಕ್ಕ ವಾನವನು ತನ್ನ ಸ್ಥಾನವನ್ನಾ ಗಲ 
ಯೋಗ್ಧತೆಯನ್ನಾ ಗಲಿ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ಟಾ ಗಲಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಒಹ.ದೆ೦ದಲ್ಲ. 
ಈ ದೇವನು ಯತಾವ ರೀತಿಂತಿ,-೦ದಲೂ ಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಹಿಂದೆಯೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಹಾಗಾದರೆ ದೇವನನ್ಮು ನಂಜುವು 
ದಾದರೂ ಉಯಾಕೆ ಎಂಒ ಪ್ರಶ್ನೆ ಒರಒಹುದು ಕರಿಣಗಮ್ಯ್ಮವಾದ ಜ್ಞಾನದ 
ಪ್ರತೀಕವೆಂದು, ಸುಲಭವಾದ ಉಪಾಯವೆಂದು. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ವರಾನವನ 
ಪೂರ್ಣ ಸಿದ್ದಿಯ ಧ್ವೇಯಸ್ವರೂಪದ ದೃಷ್ಟಾ ಂ೦ತವೆ೦ದು ದೇವನನ್ನು ನಂಬುವುದು. 
ಪೂರ್ತಿಯಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆದ ಮಾನವನಲ್ಲೂ ದೇವನಲ್ಲೂ ವೈತ್ಥಾಸವಿಲ್ಲ. 
ಗೀತೆಯಲ್ಪ ಬರುವ ಸಿ ರಂಸನ ವರ್ಣನೆಗೂ * ದೇವನ ವರ್ಣನೆಗೂ ಅತ್ಯ೦ತ 
ಸಾಮ್ಯವಿದೆ ಎ೦ಬುದು ವಮ ನನಿೀಯವಾವ ವತಾತಾಗಿದೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಹತರ ಕಕ್ಕಿ 
ಅವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ದೇವನಾಗಿ ದ್ದಾನೆ. ಆದನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆವವನು-- 
ಎ೦ದರೆ ಹೊರಗಿನ ಸ್ಸ ಸ ದ ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ತನ್ನ ಸಂಒಂಧವಿಲ್ಲ, 
ಆದರೆ ಒಳಗಿನ ಅವ್ಯತಕ,ದೊಡನೆ ತನ್ನ ಸ೦ಒ೦ಧವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದು ಸ್ಹಿರಬುದ್ದಿ 
ಯವನಾದವನು "ಗುಣಾತೀತ'ನೆನಿಸುವನು ! - ದೇವನ ವರ್ಣನೆಯೂ ಗುಣಾತೀತ 
ವೆಂದೇ ಇದೆ! ಇಂತಹ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕಾದರೆ-- ಎಂದರೆ ತನ್ನ ಲ್ಲಿಯ 
ದೇವನನ್ನು ಗುರಂತಿಸಬೇಕಾದರೆ-- ವಪಾನವನು ತಾನಾಗಿಯೆ ಯತ್ನಿಸಬೇಕಾಗು 
ವ್ರದು. ಹೊರಗಿನ ದೇವನಾಗಲಿ, ಧರ್ಮವಾಗಲಿ, ಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಲಿ ಜಜ್ಜಂ೦ದರೆ 
ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಬಹುದು, ಆ ದಾರಿಯನ್ನು ನಡೆಯುವ್ರದು ಅವನ ಪ್ರಯತ್ನ 
ದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯ. ಇದರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮರ್ಯವೇನು ? ಇಂ೦ತಶಕ್‌ ಸಿದ್ದಿಗೆ ಆಚರಣೆಯೆ 
ಮುಖ್ಯ ಸ್ವರೂವ. ಅದಕಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಆಚರಣೆಯಿ೦ದಲೇ ಇದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಕಾವ್ಲಮಯವಾಗಿ ಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 


ಸೆ 
ಛೆ 
೫೬ 
ಹ್ತ 
(1 
ಲ 
ಕ್ಕ 


ಉದ್ದರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ ನಾತ್ಮಾನಮಂವಸಾದಯೇತ್‌ | 
ಆತ್ಮೈವ ಹ್ಯಾತ್ಮನೋ ಬಂಧುರಾತ್ಮೈವ ರಿಪುರಾತ್ಮನಃ ॥ ( ೬,೫) 





*್‌ ೨ 2೫೨೫ಲ, ೩, ೨೨-೨೪; ಚ, ತಿ೦೨೮, ೧೮, ೫೧-೫೩, 


೨೦೬ ಅಜರ್ನನೆ-ಪ್ರಸಾಹ-ಯೋಗ 
೩ 


ಮಾನವನ ಸ್ತರೂಪ-ಯೋಗ್ಯೃತೆಗಳನ್ನು ಹೀಗೆ ಸರಿಂತಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ 
ಮೇಲೆ ಇಂದಿನವರೆಗಿನೆ ನೆಮ್ಮ ಸ೦ಸ್ಥಾಜೀವನವು ಪ್ರಗತಿಗೆ ನವೋಷಕವಾಗದಿದ್ದು 
ದರೆ ಗೂಢ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. ಮತಾನವನು ಮಾನವನೊಡನೆ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳೆಸುವಾಗ ಸ೦ಸ್ಥಾಜೇವನವು ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಒರುವುದು. ಈ 
ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವಾಾನವ-ವತಾನವರು ತಮ್ಮ ಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯ 
ದಿದ್ದೆರೆ ಆ ಸಂಸ್ಥಾಜೀವನವು ಸಮರ್ಪಕಳಕವಾಗುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ ? ತಂದೆ-ವಂಗ- 
ಆನುವಲಶಕತೆ, ಅರಸು-ಆಳು, ಧನವ೦ಂತ.-ದುಡಿವೆ2 ಗಾರ ಇ೦ತಹ ಅಶಾಶ್ವತ ಸರೂಪ 
ಗಳನ್ನು ದ್ದೇಶಿಸಿಯೆ ನಾವು ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಸಂಘಟನೆಯ ಉಪಯುಕ್ತತೆ ಮೂ ಆಶಾಶ್ರ ಸತವಾಗತೊಡಗಿದೆ.. ಮಾನವ- 
ವತಾನವರಕ್ಲಿ ಶಾಶ್ನತವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ, ಇರಬಹುದಾಗಿದೆ, ಅದರಿಂದಲೆ ಮಾನ 
ವನ ಪ್ರಗತಿ ಖ೦ಡಿತ ಎಂಬುದು ಮ.೦ದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. 


೯... ಬುದಿ ಮುತ್ತು ಶ್ರದ್ದೆ 
ಆ ರಿ 


೧ 

ಮತಾನವನಿಗೆ ತಾನು- ಎ೦ದರೆ ಯಾರು ಎಂಬುದರ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲ, 
ಅದಕಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲ ಅವನು ತನ್ನ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಸ೦ಒಂಧಗಳನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊ೦ಡಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಶಾತನ್ನು ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯಲ್ಲಿ ಆಗಾಗ ಹೇಳಿದ್ದಾ 
ಯಿತು. ಅದನ್ನು ಕೇಳಿ ಅನೇಕರಿಗೆ ಆಶ _ರ್ಯವಾಗಬಹುದು.. ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲೆ ಲ್ಲ 
ಮಹಾವನವನೆ ಶಿ ಶ್ರೋಷ್ಟನಾಗಿದ್ದಾನೆ , ಅವನಿಗಿದ್ದ ಜಾನಸಾಧನಗಳು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 
ಎುಂಕ್ತು ಯಾವ ಪ್ರ್ರಾಣಿಯಲ್ಲೂ ಇ.ಲ್ಲ, ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿದ್ದಂತೆ, 
ಕಾರ್ಯಪ್ರೋರಕವಾದ ಮ.ನಸ್ಸಿದೆ, ಮನಸ್ಸಿನ ಸ೦ಂಸ್ಥ್ರಾರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸ್ವ್ಛೃತಿಯಾಗಿರಿಸಿ 
ಕೊಂಡು, ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೋಲಿಸಿ, ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ ಒಂದ್ದಿ ಇದೆ; 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಇಂದು ಮಾನವನು ವಿಿಕ್ಣು ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದೊಡನೆ, 
ವಿರೀರಿ ನಿಂತಂತಿರುವ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಡನೆ ಹೋರಾಡಿ ಜಯಶೀಲನಾಗುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಇ೦ತಹ ವತಾನವನಿಗೆ ತಾನು ಯಾರು ಎಂಒ ಜ್ಞ್ಯಾನವೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹ್ಯೋಳ್ಳವುದು 
ಆಶ್ಚ ರ್ಯ ಕಾರಕವಲ್ಲವೆ ? ವಸ್ತುಸ್ಹಿತಿಯನ್ಟು ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ ಶಕೇಳಿಕೆಯು 
ಆಶ್ಚ ರ್ಯಕಾರ ರಳವಿದೆ, ನಿಜ_-ಆದರೆ. ಆಷ್ಟೆ ಸತ್ಯವೂ ಆಗಿದೆ. 


ಮಾನವನ ಜ್ವಾಾನಸಾಧನಗಳನ್ನೆ ಒಂದೊಂದಾಗಿ ನೋಡೋಣ. ಜ್ಞ್ಯಾನೇ೦ದ್ರಿ 
ಯಗಳು ಮಾನವನಿಗೆ ಐದು ಇವೆ ಎಂದು ತಿಳಿದಿರುವೆವಲ್ಲವೆ? ಇಂದ್ರಿಯಗಳ 
ಸಂಖ್ಯೆಯಿ೦ದ ವತಾನವನು ಎಲ್ಲ ಪಾ ತಿಗಳನ್ನೂ ವೋೀರಿದ್ದಾ "ನೆ. ಆದರೆ ಒಂದರಿಂದ 
ಐದು ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿಕೂಳ್ಳು ವ "ಭರದಲ್ಲಿ ವತಾನವನ ಇ.ಂದಿ)ಯಶಕ್ಕಿ 
ಸಣ್ಣದಾಗಿದೆ. ಕಿವಿಯೆ ಒಂದು ಇಂದ್ರಿಯ ಎದ್ದ ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಕೇಳುವ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಮತ್ತು ಕೇಳಿದ್ದರ ಸ್ವರೂಪಜ್ಞ್ಞಾನ ಎಷ್ಟಿದೆಯೊ, ಅಷ್ಟು ಮಾನವನ ಕರ್ಣೇಂದ್ರಿಯ 
ಕ್ವಿಲ್ಬ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದಷ್ಟು ದೂರದಲ್ಲಿರುವ ಶತ್ರುವಿನ ವಾಸನೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಅನೇಕವಿವೆ, ಆದರೆ ಮಾನವನ ಘ್ರಾಣೇಂದಿ)ಯವು ಕಣ್ಣಿ. ಗೆ ಕಾಣಿಸ 

ಒಲ್ಲ ವಸ್ತುವಿನ ವರೆಗೆ ಕೂಡ ಸ೦ಚರಿಸದು. ಹೀಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಉದಾಹರಣೆಗಳನು 

ಕಾಣಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಪ್ರಾ ಪಣಿವರ್ಗದ ಮೇಲಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಮುಟ್ಟುವ ಕ್ರ ಮ 
ದಲ್ಷಿಯೆ ಮಾನವನು ಇ.ಂದ್ರಿಯಶಕ್ತ್ಕಿಯ ತೀಳ್ಷ್ಸ್ಮ ತೆಯನ್ನು ತಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾ 
ನೆನ್ನ ಲಾಗದು. ತನ್ನ ಸಾವಕಾಜಿಕಜೀವನವನ್ನ್ಹು ಬಿಳಿಸಿಕೊಳ ನ್ರ್ರವಾಗ ಸೀ 
ಮಾನವನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಹಜಶಕ್ಕಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುೃತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಇ೦ದಿನ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಮ ಎಖ್ಯವಾದ ಬಾಹ್ಯುಲಕ್ಸ್ಸ್‌ ಗಳಲ್ಲಿ ಪಟ್ಟಿ ಣವಾಸ ಒಂದಾ 


೨೦೮ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ.ಯೋಗ 


ಗಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಈ ಪಟ್ಟಿಣವಾಸಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಮಾನವನ ಸಹಜಶಕ್ಕಿಗಳು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಪಟ್ಟಿ ಇಬೀದಿಯ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ನಾಗರಿಕನಿಗೆ 
ವಲ ಸಕ್ಸೃತ್ರಮುಕಾಶದ್ಯೂ ದಾರಿ ಕಂಡ. ಸಾಗುವುದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 
ಯಾವಾಗಲೂ ಪಟ್ಟಣದ ಜನಸಂವುರ್ದದ ನಿವಿಂತ್ಮವಾಗಿ ಕಸ ಸಗಟ್ಟಿ ಹೊಲಸು 
ಗೆನಿಗೆ ಹಳ್ಳಿಗನಂತೆ ಧನ್ರಾಣೇಂದ್ರಿಯದ ತೀಳ್ಷೋೃತೆ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ರೀತಿಯಿಂದ ಪಟ್ಟಣ 
ಷು 2 ವತಾನವಸ ಶರೀರೇ೦ದ್ವಿ ಯಶಕ್ಕಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೀನಾಯವರಾನವಾಗುತ್ತಿ ಸೌ 
ವ್ರಷಿಸ ಸ್ರಷ್ಟ ವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವದು. 
ಮಾನವನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾಂರ್ಗುಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆಯಾಗ. ತ್ತಿದೆ ಎ೦ಬ ವತಾತು 
ಇ೦ದು ಅನೇಕರಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯಕಾರಕವನಿಸಬಹುದು. ಇಂದಿನ ಔದ್ಧೋಗಿಕ 
ಜೀವನವನ್ನು ನೋಡಿ ಆ ಕಾರ್ಯಶಕ್ಕಿ ಬಳಿದಿದೆ, ಬೆಳೆದಿದೆ. ಎಂದು ಅನೇಕರು 
ಭಾವಿಸಒಹುದು. ಅದಕ್ಕೂ ಮು೦ಜೆ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಮರೆಯತಕ್ತುದ್ದಲ್ಲ. 
ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆ ವಠಾನವನೆ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಅಧೀನವಾದುದಲ್ಲ. ಯಂತ್ರತಕ್ಕಿಯ ಮೂಲಕ 
ಮಾನವನ ಕಾರ್ಯಶಕ್ತಿ ಬೆಳದಿದೆ. ಇಂದು ವಾಾನವನ ಕಣ್ಣು ಭೊಟೊಗ್ರಾಫಿಯ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ಜೇೀಕಾದಾಗ ಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ನೋಡಬಲ್ಲದು, ಆಕಾಶವಾಣಿಯ 
ಮೂಲಕ ಬೇಕಾದಷು ಶ್ರ ದೂರದಿಂದ ಶಬ್ದವನ್ನು ವರಾನವನ ಕಿವಿ ಕೇಳಬಲ್ಲದು ; 
ಯಂತ್ರದ ಸಹಾಯದಿಂದ ಎರಡೇ ಸೈೈಗಳಿಂದ ಸಾವಿರ ಕೈಗಳ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ಮಾನವನು ನೀಗಬಲ್ಲನು , ಅದರಂತೆಯೆ ಸಾವಿರಾರು ಮ್ಬ್ಪೈಲುಗಳನ್ನು ಸ್ವಲ್ಪಾವಧಿ 
ಯಕ್ಲಿಯೆ " ನಡೆಯ ' ಬಲ್ಲನು. ಇದೆಲ್ಲವೂ ನಿಜ್ಜ ಆದರೆ ಇದರಿಂದ ಮಾನವನ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯಶಕ್ಕಿ ಜಿಳೆದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದ. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಯಂತ್ರಗಳ ನಿಮಿತ್ತದಿಂದ ವಮಾಾನವನ ಇಂದ್ರಿಯ ಶಕ್ಕಿ ಇನಿ ಷ್ಟ ದುರ್ಬಲವಾಗಿದೆ, 
ತೀರ ಪರತಂತ್ರವಾಗಿದೆ ಎಂದೇ ಕೀಳಬೇಕಾಗವ್ರದು.. ಯಂತ ಗಳ ಸಹಾಯ 
ವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇದೊಂದೂ ನೀಗದು , ಇದಲ್ಲದೆ ಕಣ್ಣ್ಮಮುಂದೆಯೆ ಚಲಚ್ಚಿತ್ರ, ಕಿವಿಗೆ 
ವ.ುಟ್ಟುವ ರೆಡಿಯೊ ಇ.ವ್ರಗಳಿಂದ ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಸವಿನೀಪದರ್ಶಿ 
ಗಳೆ ಅಗಬಹುದೆ೦ಬ ಹೆದರಿಕೆ ಇದೆ. 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಾರ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಅವನತಿ ಒಂದೆಡೆ ಅದ್ದರೆ, ತಾಾರ್ಯ 
ಕ್ಸೀತ್ರದ ಸಂಕಚಿತತೆ ಇನ್ನೊ ೦ದೆಡೆ. ಇ೦ದ್ರಿಯ ಗಳಿಂದ ಜ್ಞಾನವಾಗಬೇಕಾದರೆ 
ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಕ್ಟೂ ವಸ್ತುವಿಗೂ ಸಂಒಂಧವಿರಬೇಕಾಗುವುದು, ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ 
ಜ್ಞಾನವಾಗದು ಎಂಬುದು ಅನುಭವದ ವತಾತಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ ಯಾವ ವಸ್ತು 
ಗಳೊಡನೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಂಪರ್ಕ-ಸ೦ಂಬಂಧಗಳಿರಬಹುದೊ ಆ ವಸ್ತು ಗಳದಷ್ಟೆ 
ಜ್ಞ್ನ ನ ಮತಾನವನಿಗಾಗುವ್ರದಂ,. ಇ೦ತಹ ಜಇಂದಿ ್ರಿಯಗಳನ್ನು ವತಹಾನವನು ಸ 
ವುದು ಹೇಗೆ? ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೊಡನೆ ಸಂಪರ್ಕವಾಗುವುದು 


ಬುದ್ದಿ ಮುತ್ತು ಶ್ರದ್ದೆ ೨೦೯ 
ಛು ಅ ಛಾ 


ಒಬ್ಬ ವಮತಾನವನಿಗೆ ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಕವಲ್ಲದ್ಧರಿಂದ, ಕ೦ಡ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿಗೆ ಕಾಣದ 
ಕೋಟ್ಡ ವಧಿ ವಸ್ತು ಸಮಕಚುಟ ಸ ಾಗಿಚೆ; ವ್ಯವಹಾರದ ಅನುಕೂಲತೆಗಾಗಿ 
ಮೈಯತ್ತ, ಕವಾಗಿಯೂ ಪ್ರತ್ಯುಕ್ಸ ವಾಗಿಯೂ ಅನುಭವಿಸದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ. ನಾವು ನಂಬಿಕೊಂಡೇ ನಜಡೆಯುವೆವು. ಉದಾಹರಣಾರ್ಧವಾಗಿ, 
ಹಸುವಿಗೆ ನ ನಾಲು ಕಾಲ್ಗಳಿರುವವೆ೦ಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ನೋಡೋಣ... ನಾವು 
ಕಣ್ಣಾ ರೆ ಕಂಡ ಹಸ ವಿಗೆ. ನಾಲ್ಕು ಕಾಲ ಳಿವೆ, ನಾವು ಕಂಡ ಅನೇಕ ಹಸಂಗಳಿಗೂ 
ನಾಲ್ಕು ಕಾ ಕಾಲ್ಲಳಿವೆ. ಆದರೆ ಇಷ್ಟ ಸ್ಟಯೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಹಸುಗಳಿಗೂ 

ನಾಲ್ಕೇ ಕಾಲ್ಗ್ಲ ಳಿರುವವೆಂಬ ಮಾತ್‌ ಹೇಳಲು ನಮಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯೆ 2 
ವಾವು ಜಡ ಸಕದ ನೋಡಲಾಗದ ಹಸುಗಳಿಗೆ ಮೂರು ಇಲ್ಲವೆ ಐದು 
ಕಾಲ್ಲಳಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿನ; ಾ ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದರೆ ಅದು ತಪ್ಪೆ೦ದು ಸಿದ್ಧ ಮಾಡಿ 
ಹೋಸ ತಜಿ ಕಷ್ಟ. ದರೂ ನಾವು ಹಾಗೆ ಜೇಳುವುದಿಲ. ನಮ್ಮ ವ 
ಅನುಭವಗೆಳ ಮೋಲಿರದ ಒ೦ದು ತ್ತಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಲ್ಪಿ ಲಸುವೆವು, 
ಅದನ್ನು ನಂಬುವೆವು! ಆದರೆ ಕೆಲವು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಸುಗಳಿಗೆ ಕೋಡು ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಕ೦ಡುಬ೦ದಾಗ ನವಿ ನಂಬಿಕೆಯ ಸತ್ಯದ ಉಪಯೋಗವೇನು? ವತಾನವನ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಟೂ ಈ ವತಾತು ಆನ್ವಯಿಸುವ್ರದು. ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ 
ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಸೇತು ತೀರ ಸಂಕುಚಿತವ ಇಗಿದೆ; ನಮ್ಮ ಮ್ಹವಹಾರದ 
ಹೆಚ್ಚಾದ ಮತ್ತು ಮುಖ್ಯವಾದ ಭಾಗವೆಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯ ಜ್ಞ್ಞಾನವನ್ನ ವಲಂಬಿಸದೆ 
ಒರಿಯ ನಂಜುಗೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ ! 

ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವತಾನವನು ತನ್ನ ಇಂ೦ದ್ರಿಯಗಳಿಂದಲೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸತಿ 
ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬನ ಅನುಭವವನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಒಪ್ಪಒಹ:ು 
ದಾಗಿದೆ, ಈ ರೀತಿ ನಮ್ಮ ಮ್ಯವಹಾರವು ಇಂದ್ರಿಯದ ಪ್ರತ್ಯುಕ್ಸೆ ಅನುಭವದ 
ಮೇಲೆಯೆ ನಿಂತಿದೆ ಎನಬಹದಾಗಿದೆ -- ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ವಾದಿಸಬಹುದು, 
ಆದರೆ ಅಚ ಾಚ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಆ ಇಷ್ಟಾ ಸಮರ್ಪಕವಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗುವುದು. ಬನ ಅನುಭವ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಗೆ ಅದೇ ರೀತಿ 'ತೋರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
ಹಾಗೆ 46. ಸಾವಿರಾರು ಹ ನಮ್ಮ ದಿನನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರ 
ದಲ್ಷಿವೆ. ಒಬ ಡಿಗೆ ಬಿರುಸಾಗಿ ಕಂಡ ವಸ್ತುವು ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಬ್ಬನಿಗೆ " ಈ ಟೀಮು ಬಿರತಿ 
ಸಾಗಿಲ್ಲ' ಆ ಜಸ ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಗೆ " ಇದಕ್ಕೆ 25 0೫0ರಿ ' ಎನಿಸೆಎ 
ವುದು, ಮೂರನೆಯವನಿಗೆ " ಇದೇನು ಬಿರುಸೇ ಅಲ್ಲ ಜಾ ಬಜ ಭಾರತೀಯ 
ನಿಗೆ ಸುಖಕರೆ ಎನಿಸುವ ರೈಲುಪ್ರಯಾಣವು ಪಾಶ್ಚ್ಗಾ ತ್ಯನಿಗೆ "ಅನಾಗರಿಕ, ಅನಾ- 
ರೋಗ್ಯೆಕರ ' ಎನಿಸುವುದು! ಹೀಗೆ ಒಬ್ಬನ ಅನುಭವ ಇನ್ನೊ ಬಬ್ಬನಿಗೂ ಅದೇ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಬರುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಚ ಗ್ಯ ಅಷ್ಟೆ ಟ್ರೀಕೆಃ 
ಪುತ್ಯುಕ್ಸ್ನ ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯದಿಂದಲೆ ತಾನು ಕಂಡ ಅನುಭವ ಸಮರ್ಪಕವೆಂದು 

೨೭-೨-೪೫೭೦ 


೨೧೦ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಹೇಳಲಾಗದ. ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ದೂರದಲ್ಲಿ 
ನಾನೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿ " ಕದಿರೆ' ಎಂದು ಹೇಳುವೆ ಆ ಪ್ರಾಣಿ ನಿಜವಾ 
ಗಿಯೆ ಕುದಿರೆಯಾಗಿದ್ದಾ ಗೂ ನನ್ರ ಕಣ್ಭ ಅಸತ್ಯುವಾದ ಅನುಭವವನ್ನೆ ಇಡಿದೆ 
ಎಂದಂ ಹೇಳಬಹುದು. **ಈ.ದಿರೆ ಎಂದರೇನು? ' ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ನನಗೆ 
ಕೇಳಿದಾಗ "ನಾಲ್ಕು ಕಾಲು, ಹೀಗೆ ಬಾಲ, ಹೀಗೆ ವಿ, ಹೀಗೆ ಇದು, ಹೀಗೆ 
ಅದು, ' ಎ೦ದು ಸವಿಸ್ಮರವಾಗಿ ನಾನು ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಡ.ವೆ. ಆದರೆ ನನ್ನ 
ಕಣ್ಣು ಇದೆಲ್ಲವನ್ನು ನೋಡಿದೆಯೆ : ನೋಡಬಹುದೆ ? ಶಕ್ಯವೆ ಇಲ್ಲ. ನನ್ನ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣಿಸಿದ್ದು ಎರಡು ಕಾಲ್ಗಳು, ಒ೦ದು ಅರ್ಧ ಕಾಲ, ಒಂದು ಬಾಲದ ತುದಿ. 
ಇ೦ಂತಹದು. ಇಷ್ಟರ ಮೇಲಿಂದ ನಾನು "ಇದು *ಕುದಿರೆ' ಎಂದರೆ ಅರ್ಧವೇನು? 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ್ದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕುದಿರೆ ಎನಿಸದಿದ್ದರೂ ಕಾಣದ ವಿಶು ಭಾಗವೂ 
ಈುದಿರೆಯದೆ ಎಂದ. ನಾನು ನಂಬುವೆ ! ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಇಂದ್ರಿಯದ ಅನುಭವ 
ದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಅ ಪೂರ್ಣತೆ ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ್ನ ಅನುಭವಸಕ್ವು೦ತ ಪ್ರಾಸಂಗಿಕ 
ನಂಬುಗೆಯ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವತಾನವನ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನಡೆಸಿದೆಯಲ್ಲದೆ, ಈ ವ್ಯವ 
ಹಾರಕ್ಕೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಿಶ್ವಾಸಾರ್ಹವಾದ ಜ್ಞಾನಸಾಧನಗಳಾಗವು. 


ನಿಜವಿದ್ದ ಮಾತೆಂದರೆ ಜ್ಞ್ಯಾನಸಾಧನೆಯ ಸಹಜವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯವು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನು ಏನನ್ನೂ ಮತಾಡಲಾರದು. 
ಯಾವ ಇಂ೦ದ್ರಿಯನ್ಟೂ ಸಹಜವಾದ, ಅತಏಐವ ನಿಯತವಾದ ಕಾರ್ಯಶಕ್ಕಿ ಲ್ಲ 
ಇಡಿಯ ಸೃಷ್ಟಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಕ್ಪುಗಳು ದ.ಡಿಯುವುದಕ್ಕೆ 
ಎಂಬ ವತಾತು ಕೆಲವು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ ಬಡವರಿಗೂ ಮಾತ್ರ ಅನ್ವಯಿಸುವುದು- 
ನೋಡುವುದಕ್ಕೆ ಕಣ್ಕ್ಯು ಎಂಬುದು ಅನೇಕ ವನ್ಯಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಇದಲ್ಲದೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಹೊರಗಣ ಕಟ್ಟು ಇದೆ. ಕಣ್ಣದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದೆ೦ಬ 
ನಿಯಮವಿಲ್ಲ, ಕಾಣಲು ಬೆಳಕು ಬೇಕು. *ಕಾಲಿದ್ದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಬಹುದೆಂಬ ನಿಯಮ 
ಎಲ್ಲ. ನಡೆಯಲು ಪ್ರದೇಶ ( ಆಕಾಶ-50೩06) ಬೇಕು. ಬೆಳಕಾಗಲಿ ಪ್ರದೇಶ 
ವಾಗಲಿ ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ವಿರೀರಿದುವುಗೆಳಾದುದರಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಪರತಂತ್ರತೆ 
ಎಷ್ಟೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಪರತ೦ತ್ರೆವಾದ, ನಿಷ್ಟ _ಯವಾದ, ನಿಯತಕಾರ್ಯ--- 
ಸ್ಸೇತ್ರದ ಇಂದ್ರಿಯವು ಜ್ಞ್ಣಾನಸಾಧನ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಕುವೆ 2 

೨ 

ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳಿ೦ದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುರ್ಜಲ ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಬ ನಾವು ಹೇಳಿಲ್ಲ, 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಜ್ಞ್ಞಾನಸಾಧನವೆನಿಸುವ ಯೋಗ್ಯೆತೆಯೆ ಅಲ್ಲ ಬಂದಿದ್ದೇವೆ 
ವಿ೦ಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುರ್ಜಿಲ ಎಂದು 
ಅನೇಕ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಅನೇಕ್‌ ಸಲ ಅನೇಕ ಕಡೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ; ಅದನ್ನೆ ನಾವಲ್ಲಿ 


ಬಂಡಿ ಮತು ಶ್ರದ್ದೆ ೨೧೧ 
ಧು ಚಾನ್‌ ಅ 


`ಗಿಳಿಸಿ'ಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುರ್ಬಲ ಎಂದು ತಿಳಿದವರು ಅವ್ರಗಳನ್ನು ಸಒಲ 
ಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧನವರಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅದು ತೀರ ತಪ್ಪಾದ ದಾರಿ ಎನಿಸುವುದು. ಇಂದ ಯಗಳಿಗೆ ಒಲವೆ ನಿಸರ್ಗತಃ 
ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ ಹೆಚ್ಚಿನ ಒಲವನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವುದೆಂಬುದು ಕೇವಲ ವಿಚಾರ 
ವಂಜನೆ ಎನಿಸುವುದು. ಇನ್ನು ಕೇವರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುಷ್ಟ ಎಂದಿದ್ದಾರೆ 
ಅದಕಾಗಿ ಅವುಗಳ ನಿಗ್ರಹವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದೂ ತಪ್ಪು, ಇ೦ದ್ರಿಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ ದುಷ್ಟೃತ್ವವೆಲ್ಲಿಂದ ೩೦ದೀತು? ತದ್ದಿರುದ್ದ 
ವಾಗಿ * ಶಿಷ್ಟತ್ತ್ವ'ವನ್ನು ತರುವುದು ಹೇಗೆ ? ಹಾಗಾದರೆ *ಇಂ೦ದ್ರಿಯಾಣಿ ಪ್ರಮಾ 
ಧೀನಿ' ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ( ತಿ-೬೦) ಹೇಳಿದ ವತಾತೂ ತಪ್ಪಾದ.ದೆ. ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಇಸೇಳಬಹುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದ ನಮ್ಮ ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ. * ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಪರತಂತ್ರವಾಗಿವೆ, ಹೊರಗಣ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿವೆ, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಎಚ್ಚರ] ' ಎಂಬ ಮಾತು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ್ದು. ರೋಗದ ಸಂಪರ್ಕವನ್ನು ತರಬಹುದಾದ ನೀರಿನಂತಿವೆ. ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು. ನಮ್ಮ ನೀರನ್ನು ನಾವು ಕದಿಸಬೇಕಾಗುವುದು--ಹೊರಗಿನ ಸಂಪರ್ಕ 
ವನ್ನು ಸುಡಲು; ನಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಾವು ಹಿಡಿಯಬೇಕಾಗುವ್ರದು-- 
ಹೊರಗಿನ ಸ೦ಸ್ಪರ್ಶವನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು. ಇಂದ್ರಿಯವನ್ನು ಹಿಡಿಯುವುದೆ೦ದರೆ 
ನೋಡುವ ಕಣ್ಣನ್ನು ಮುಚ್ಚೆ ಬೇಕೆಂದಲ್ಲ. ಆಂತಹ ಹಿಡಿತ ಸರಿಯಲ್ಲ, "ಪ ಕೃತಂ 
ಯಾಂತಿ ಭೂತಾನಿ ನಿಗ್ರಹಃ ಕಿ೦ಕರಿಷ್ಯತಿ ' ( ೩-೨೩.) ಎಂದು ಗೀತೆ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ ಸಾರುತ್ತಿದೆ. ಜಾ ಸನಸಾಧವಗಳಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅಜ್ಜಾ ನಕ್ಕೆ. ಎಳೆಯಬಲ್ಲವು ; 
ಅದರಿಂದ ಎಚ್ಚರಿರತಕ್ಕುದ್ದು. ಯಾವ್ರದಕ್ಟೂ ಉಪಯೋಗವಾಗದೆ *ನೇವಲ 
ಹಸಿವೆ. ಹಿಂಗಿಸಿ ಅನಾರೋಗ್ಯ ಕ್ಕೆಳೆಯುವ : ಅಪೆಂಡಿಕ್ಸೃ ' (೩೦0೮೧6- 
" ಅಖಿಂಡಿಸ್ಬೆಟಿಸ್‌ 'ದ ಬೇನೆಯ ಮೂಲ )ಜಇಲ್ಲವೆ? ಆದರಂತೆ ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು. 

ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅನ್ನಯಿಸುವ ವಹಾತು "ಮನಸ್ಸಿ'ಗೂ ಅನ್ನವ. ಸುವು 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಸಂಲಭವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ವಹನವನಿಗೆ "ಮನಸೆ ರಿ 'ಬ 
ಅಂದಿ) ಯವಿದೆಯೆಂದು ಕವಿಗಳನ್ನು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲ 
ಬಲ್ಲವರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ದಶೇ೦ದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಧಿಪತಿಯಾದ 
ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಇಂದ್ರಿಯ ಮನಸನ್ಸ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಹತ್ತು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಚಾಲನವನ್ನು ಕೊಡುವದು ಮನಸ್ಸು. ಚಾಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ 
ಮನಸ್ಸಿಗಿರುವುದಾದರೆ. ಇಂತಹ ಮುನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಸಾಧನವಾಗಬಹುದೆಂದು 
ಹೇಳಲಾದೀತೆ? ಮಿಕ್ವು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಕೀವಲ ಬಾಹ್ಯಸೃಷ್ಠಿ ಯೊಡನೆ ಸಂಪರ್ಕ 
ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿದರೆ ಮನಸ್ಸು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಳೈೆಯೆ 
ಕ್ರಿಯಾತ್ಮ ಕವಾಗಒಹುದಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮನಸ್ಸು ವಾಸನಾತ್ಮಕವಾದುದು 


೨೧.೨ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೊ ಗ 


ಎಂದು ಹೇಳುವುದುಂಟು. ಪುತ್ಯಳ್ಳ್ಳ ಸಂಪರ್ಕವಿರದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಕೂಡ 
ಮನಸ್ಸು ಕಾಣಒಹೆದಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ ಅನುಭವದ ವಾಸನೆಯನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ 
ಟ್ಟುಕೊಂಡು ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞ್ಯಾನಕ್ಟೂ ಜ್ಞಾನದ ಪ್ರಗತಿಗೂ ಕಾರಣವಾಗಬಹು 
ದಾಗಿದೆ. 

ಹೀಗೆ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಅಪ್ರತಿಹತ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಕೂಡ ಅದು 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸುವುದೆ೦ದು. ಹೇಳಲಾಗದು. ಮೊದಲ ವರಾತೆಂದರೆ, 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಸ್ವತಂತ್ರವೆನಿಸಿದರೂ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕೈಗೊಂಬೆಯಾಗ 
ಬಲ್ಲದು. ದಿನಾಲು ಬೆಳಗಿನಲ್ಲಿ ಚಹವನ್ನು ಕುಡಿಯುವವನಿಗೆ ಅದರ ಬದಲಾಗಿ 
ಉತ್ತಮವೆನಿಸುವೆ ಹಾಲನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರೆ ನಡೆಯದು. ಯಾಕೆ ಹಾಲಿಗೆ ರುಚಿ 
ಇಲ್ಲವೆಂದೊ? ಅಲ್ಲ. ನಾಲಗೆಗೆ ರುಚಿ ಇಲ್ಲ್ಬವೆಂದೊ? ಆದೂ ಅಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ 
ರುಚಿಯು ನಾಲಗೆಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಅನುಭವದ ಪುನಃ-- ಪ್ರನರಭ್ಯ್ಯಾಸ 
ದಿಂದ ರುಚಿಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಮನಸನ್ಸ್ಸ ಒ೦ದೇ ರುಚಿಯ ವಾಸನೆ 
ಯನ್ನ ಟ್ಟುಕೊಂಡಿದೆ. ಆ ವಾಸನೆಗಾಗಿ ಮನಸ್ಸು ನಾಲಗೆಗೆ ದಾಸನಂತಾಗುವುದು. 
ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಮನಸ್ಥಿ ಸವ ಶಕ್ತಿ ಅಪ್ರತಿಹತವೆನಿಸಿದರೂ ಆ ಅಪ್ರತಿಹತತನವೆ 
ಒಂದು ಅನನುಕೂಲವೆನಿಸುವುದು. ಕತ್ತಲಲ್ಲಿ ನೋಡಬೇಕಾದ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಏನೂ 
ಕಾಣದಿದ್ದರೂ ಮನಸ್ಸು ಭೂತಪಿಶಾಚಗಳನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು ; ಎಲ್ಲ ಇ೦ದ್ರಿಯ 
ಗಳು ನಿಷ್ಮ್ರಶಎಿಯವಾದ ನಿದ್ರಾಸಮಯದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಕನಸುಗಳನ್ನು ಕಾಣು 
ವ್ರದಃತಿ, ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸುವ ಅರ್ಹತೆ ಮನಸ್ಸಿಗಿದೆ ಎಂದರೆ ಭೂತಪಿಶಾಚ 
ಗಳಲ್ಲಿ, ಕನಸುಗಳಲ್ಲಿ ನಂಬುಗೆಯನ್ನಿ ಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಆದರೆ ತತ್‌ಕ್ಷಣ ದೀಪ 
ಹೆಚ್ಚಿದರೆ ಭೂತಪಿಶಾಚಗಳು ಇಲ್ಲವೆ೦ಂಬುದೂ, ತತ್‌ಕ್ಲೈಣ ಎಚ್ಚರಾದರೆ ಕನಸು 
ವಾಸ್ತವಿಕ ಅಲ್ಲವೆಂದೂ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಇಂತಹ ಅವಾಸ್ತವಿಕ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ತಂದುಕೊಡಬಹುದಾದ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ? 

ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಗ್ರಹದಲ್ಲಿಟ್ಟಿರೆ ಮೇಲಿನ ದೋಷಗಳು ಮಾಯವಾಗುವುವು 
ಎರದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು, ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲ ತರದ ಧರ್ಮೋಪದೇಶಕರೂ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಮನಸ ಓನ್ರ್ಸ್ಪ ನಿಗ್ರಹಿಸುವುದೆಂದರೆ ಹೇಗೆ ? ಯಾವ ಮಾರ್ಗದ 
ನಿಗ್ರಹವು ಯೋಗ್ಯವಾದುದು ? ನೂರಾರು ವರ್ಷ ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವ 
ಜನಾ೦ಗದಲ್ಲಿ ಜನರ ಮನಸ್ಸು ಸ ನಿಗ್ಗ 'ಹಳ್ತೇ ಒಳಗಾಗಿರುವುದು. ದಾಸನಾದವನು 
ಸುಖವನ್ನೂ ಸಂಪತ್ತನ್ನೂ ಐಹಿಕಸಾ ಪ್ರತ೦ತ್ರ) ವನ್ನೂ ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ, ಅವನ ಆ 
ವೃತ್ತಿಯೆ ನಷ್ಟವಾಗಿರುವುದು. ಅದಕಾಗಿ ದಾಸ್ಯವು ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೇಷ್ಟವಾದುದು, 
ಅಲ್ಲಿ ಮನೋನಿಗ್ರಹವಿದೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳುವರೆ? ಇಲ್ಲವೆ ಐಹಿಕ 
ಅನುಭವಗಳಿಗೆ ಕಣ್ಣುಮುಚ್ಚಿ, ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನೆ ನಂಬುವುದು ಸರಿಯಾದ 
ಮನೋನಿಗ್ರೆಹವೆನಬಹುದೆ ? ನಿಗ್ರಹದಲ್ಲಿದ್ದಾಗೆ ಮಾತ್ರ ನಂಒಲು ಯೋಗ್ಯ ವೆನಿ 


ಬುದಿ ಮತು ಶ್ರದ್ದೆ ತ೧ಷ್ಠಿ 
ಥಿ ದ್‌ ಛಾ 


ಸುವ ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಯಾವುದಕ್ಕಾಗಿ ನಿಗ್ರಹ 
ಎ೦ಒುದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾವ ಮಾರ್ಗದ ನಿಗ್ರೆಹ್‌ ಸರಿಯಾದುದು ಎಂದೂ 
ಹೇಳಬರುವಂತಿಲ್ಲ; ಇದೂ ಅಲ್ಬದೆ ನಿಗ್ರಹ ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವೆ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ನಿಗ್ರಹದ ಮನಸ್ಸು ನಂಬತಕ್ಟುದು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ ಃ 

ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸೋಣ. ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಸಾಧನವಾಗಬಹುದೆ ಹೇಗೆ ಎಂಬುದೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಮುಂದಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಅದಸ್ಯೆ 
ಉತ್ತರವಾಗಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಿದರೂ ಅದು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸದು 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಇಷ್ಟರಿಂದ ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಗ್ರಹವನ್ನೆ ನಾವು ಅಲ್ಲಗಳೆದಂತಾಗೆ 
ಅಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಾದರೂ ಮನೋನಿಗ್ರಹದ ವಿಷಯವನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅದರಿಂದ 
ಜ್ಞಾನಸಾಧನವಾಗ. ವ್ರದೆಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ತದ್ವಿರುದ್ದವಾಗಿ, ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಅಡ್ಡಿಯನ್ನು ಂಟುಮಾಡಬಲ್ಲ ದು » ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಬಿಗಿದಿಡಬೇ ಕು. ಎಂದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಮನಸ್ಸು ಚ೦ಚಲವಿದೆ, ಅಸ್ಕಿರವಿಡೆ, ಅದು ಎತ್ತೆತ್ತ ಹೋಗ 
ಬಯಸುವುದೊ ಅತ್ತಣಿಂದ ಅದನ್ನು ತಡೆಯಬೇಕು ( ೬.೨೬) ಎ೦ಬ ಮಾತು 
ಇ೦ತಕ್‌ ಅನೇಕ ವಶಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಇ೦ತಹ ಮುನಸ್ಸು ಸ ಜ್ಞಾನದ 
ಸಾಧನವೆನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿ 
ದರೆ ಈ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಎಳ್ಳಹವ್ಚಿ ಸ೦ಶಯ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಭೌತಿಕ ದೇಹತಕ್ವೆ 
ನೆರಳಿದ್ದ೦ತೆ, ವಾಸನೆಯ ದೇಹಕ್ಕೆ ಮನಸ್ಸಿದೆ, ನೆರಳು ನಡೆಯುವುದು, ನಿಲ್ಲರಿವುದಾ, 
ದೇಹಕ್ಕಿಂತ ಕಿರಿದಾಗಿ ಕಾಣುವುದು, ಪ್ರವತಾಣವೀರಿ ಉದ್ದವಾಗಿ ಕಾಣುವುದಂ , 
ಆದರೂ ಚಜಲನವಲನಾತ್ಮಕ ದೇಹವೆ ಅದರ ಜನಕ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಅದರಂತೆಯೆ 
ಮನಸು ನಡೆಯುವುದು, ಹಿಂದೆ ಸರಿಯುವುದು, ಮುಂದೆ ನುಗ್ಗುವುದು, ಆದರೂ 
ವಾಸನೆ ( ಅನುಭವ )ಯೆ ಅದರ ಜನಕ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ, ನಮ್ಮ ಅಮಭವವೆ 
ನಮಿ ಮನಸ್ಸು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸುವುದು 
ಶಕ್ಕವೆ ಇಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಜ್ಹಾನವು ಕೇವಲ ಅನುಭವಾತ್ಮಕವಲ್ಲ, 

೩ 

ಮೂರನೆಯದಾಗಿ, ಬುದ್ಧಿಯ ವಿಚಾರ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ ಮನಸ್ಸಿಗೂ 
ಮೇಲಧಿಕಾರಿ ಎನಿಸಿ, ಅವುಗಳ ದ್ವಾರಾ ದೊರೆತ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಸ್ನರೂಪವನ್ನ್ಹು ಕೊಟ್ಟು, ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಬುದ್ದಿಗಿದ್ದುದರಿ೦ದ ವತಾನವನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೆ ಬಓಜವಾದ 
ಜ್ದಾ ಸನಸಾಧನ ಎಂದು ಕೆಲವರು ವಾದಿಸಬಹುದು. ಇಂತಹ ವಾದಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲೂ 
ಆಧಾರವಿದೆ ಎಂದು ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಉದಾಹರಣಾರ್ಧವಾಗಿ, * ಬುದ್ನ್‌ ಶರಣ 
ಮನಿ ಚ್ಚ ಕೃಪಣಾಃ ಫಲಹೇತವ$, ಫಲಾಶೆಯುಳ್ಳೆವರು ಗತಿಗಾಣದಾಗುವರ್ಕು 
ಆದ್ದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಗೆ ನೀನು ಶರಣು ಹೋಗು ' ( ೨-೪೯), " ಬುದ್ಧ್ಯಾ ಯುಕ್ತೋ 
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ಯಯಾ ಪಾರ್ಥ ಕರ್ಮಬಂಧಂ ಪ 133 ಈ ಬುದ್ದಿಯಿ೦ಡ ಕರ್ಮದ ಒಂಧನ 
ವನ್ನು ಪಾರ್ಥನೆ, ನೀನೇ ಬಿಡಿಸಬಲ್ಲೆ' ( ೨-೩೯) ಮು೦ತಾಗಿ. ಇಂತಹ ವಾಶ 
ಗಳಿ೦ದ ಬುದ್ದಿಯ ವಡಾನವನಿಗೆ ಬ ತಾಸ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಡುವುದು 
ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಗಲಿಲ್ಲವೆ-ಎಂದು ಯಾರೂ ಹಟದಿಂದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಬೇಕಾ 
ಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇ೦ತಹ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣ ನರಿ " ಒದದ್ದಿ' ಎ ಪದವನ್ನು 
ಸಾವತಾನ್ಯ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲ. "ಬುದ್ದಿ ಎ೦ದರೆ ₹ ಸಮಮಬುದ್ದಿ' ಸ್ಹಿತ- 
ಪ್ರಜ್ಞನ ಬದ್ದಿ (೨ ೫೫-೬೧, ೪ ೨೦-೨೨, ೫. ಷ್‌ ೧೮-೨೧, ೩೧೬ -೧೮, 
೨೯-೩೨, ), ಇಂತಹದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಒಂದ್ಹಿ ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಬುದ್ದಿ ಯಿಂದ ಜ್ಞಾನಸಾಧನ ಹಜಜ ಜಃ ಇರುತ ಅಶಕ್ಕು ಎ೦ಬ ಅಧಿವಾ) 
ಡೆ ಕೃ ಷ್ದ ನೆ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಹೊರಡಬಹುದಾಗಿದೆ. ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿ ಕೀಳು-ಮೇಲ್ಮು 
ತರ- ಆ ವಂುಂತಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎನುವಾಗ ಬುದ್ಧಿ ದಾ ಬ ವಹಾರಸ್ವೆ 
ಅವಿಶ್ಚಸನೀಯ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಶೆ ಷ್ಟ ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ 
ಜ್ವ್ವಾ ನ ದೊರಕುವ್ರದು ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳುವಾಗ ಎಂತಹಬುದ್ದಿ ಗೆ ಶ್ರೇಷ್ಟ 
ಎನದೇಕು, ಹಾಗೆನಂವೆ ಅಧಿಕಾರ ಉಯತಾರಿಗೆ ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ಸಂತಯಗಳು 
ಉದ್ಭವಿಸುವುವು. ಮಾನವನ ವಮ ಸವಹಾರವು ಅಸ್ಥಿ ರವಾದುದಕ್ಕೆ ಇ೦ತಹ ಸಂಶಯ 
ಗಳೆ ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಶಾಸ್ತ್ರ-ಶಾಸ್ತ್ಯಗಳ ಎರೋದೆ, ವರ ಓರಗಳ ಹೊಡೆ 
ದಾಟ, ತತ್ತ ವಕ ಗಳ ತಿಕ್ವ್ವಾಟಿ--ಇದೆಲ್ಲವು " ಶ್ರೇಷ್ಟ ಒಂದ್ವಿ' ವಾದದ ಫಲವಾ 
ಗಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಒಂದು ಬುದ್ಧಿ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎ೦ದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳು ವಾಗಲೆ ವತಾನವನು 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ದಾಸ್ಯವನ್ನೂ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ ವನ್ನೂ ತಂದೊಡ್ಡು ತ್ತಾ ನೆ 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿ ತಿಯನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸುವಾಗ, ಇ 10 ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ, 
ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರವಾಗಿ ಬುದ್ಧಿ ಯು ಹೇಗೆ ಹೆಜಿ` ನ ತೊಡಕುಗಳನ್ನು ತರುವು 
ದೆಂಒಂದನ್ನು ತೋರಿಸಿದೆ ಸೇವೆ. ಇ ಇಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಮೊ ವೆಮ್ಮಿ ಯಾಗಲಿ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಲಿ 
ಹೇಳುವೆ ಆವಶ್ಯಕತೆಇಲ್ಬ. 

ಬುದ್ಧಿಯು ನಿಸರ್ಗದಿಂದಲೆ ಹೇಗೆ ಜ್ಞಾನಸಾಧನವಾಗಲು ಅಯೋಗ್ಯವಾ 
ಗಿದೆ ಎ೦ಬುದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗು 
ವ್ರದು 

ಪ್ರವೃತ್ತಿಂ ಚೆ ನಿವೃತ್ತಿಂ ಚ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯೇ ಭಯಾಭಯೇ[ 

ಬ೦ಧ೦ ಮೋಕ್ಷಂ ಚ ಯಾ ವೇತ್ತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ಸಾತ್ರ್ವ್ವಿಕೀ॥ 

ಯಯತಾ ಧಮಮದಧರ್ವಂಜ ಕಾರ್ಯಂ ಚಾಕಾರ್ಯಮೇವ ಚ! 

ಅಯಥಾವತ್‌ ಪ್ರಜಾನಾತಿ ಬುದ್ದಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ರಾಜಸೀ [| 
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ಬುದಿ ಮತು ಶ್ರಷ್ಟೆ ೨೧೫ 
ಧಾ ಇಡಿ ಇ 


ಅಧರ್ವ್ವಂ ಧವರ್ವವಿಂತಿ ಯಾ ಮನ್ಯತೇ ತಮಸಾವೃತಾ। 
ಸರ್ವಾರ್ಧಾನ್‌ ವಿಷರೀತಾಂಶ್ಚ ಬುದ್ದಿ8 ಸಾ ಪಾರ್ಥ ತಾವಂಸೀ |[ 

(೧೮ ೩೦-೩೨) 
ಯೋಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯಗಳನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ತಿಳಿದು ನಿರ್ಣಯಮಾಡಬಲ್ಲ ಬುದ್ದಿ 
ಸಾತ್ತ್ವಿಕ, ಅಯೋಗ್ಯವನ್ನೈೆ ಯೋಗ್ಯ್ಧ ವೆಂದೂ ಅಲ್ಲದ್ದೇಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಹುದೆಂದು ಹಟಿ 
ಹಿಡಿಯುವ್ರದು ತಾಮಸಬುದ್ದಿ, ಯಾವುದನ್ನೂ ವಿಂಗಡಿಸದೆ. ನಿರ್ಣಯವನ್ನೆ 
ಈ ೊಡಲಾರದ ಬುದ್ದಿ ರಾಜಸವಾದದ್ದು. ಈ ವತಾತುಗಳ ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮಾ ಸೂಕ್ಲ್‌ ೬ಪೇನೆ 
ಇರಲಿ, ಬುದ್ದಿಗೆ ಸರಿಯಾದುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಹಜಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲ ಎ೦ಒಎದು 
ಮಿ೦ಡಿತವಾದ ನಿಷ್ಟರ್ಷವಲ್ಲವೆ ? ಆರ್ಧಾತ್‌, ಬುದ್ದಿ ಎಂಬುದು ಸಹಜವಾದ ಮತ್ತು 
ಶಾಶ್ವತವಾದ ಶಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ, ಕೆಲವೊಂದು ಕಾರಣಗಳಿದ್ದಾಗೆ ಒಂದೊ೦ದು ತರದ 
ಸ್ವರೂಪ ಅದನಸ್ಯೆ ಒರುವ್ರದು. ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗನುಸರಿಸಿ ವ್ವಕ್ಕಿವೃಕ್ಕಿಗೂ ಅದು ಬೇರೆ 
ಯಾಗಬಹಂದು. ಒಟದ್ದಿಯ ಸ್ತರೂಪವನ್ನ ರಿತವರಿಗೆ ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ಆತ್ಚ ರ್ಯ 
ವಾಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸುಗಳ ಸಹಕಾರವಿಲ್ಲದೆ ಒದ್ದಿಗೆ 
ಅನುಭವವೆ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ, ಮನಸ್ಸು ಮಕ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ನಂಒಲು 
ಅಯೋ(ಗ್ಯವೆನಿಸಿದಾಗ ಬುದ್ದಿ ಗಾದರೂ ಸತ್ಯದ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವತತೆಯ ಅನುಭವ 
ಒರುವುದು ಹೇಗೆ? 


ಇದಲ್ಲದೆ ಬದ್ದಿಯು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಬಾಹ್ಯಕಲ್ಪ ನೆಯ ಮೇಲೆ ನ೦ತಿದೆ. 
ಬುದ್ಧಿಯಿ೦ದ ಬರುವ ಜ್ಯ್ಯಾನವು ಯಾವಾಗಲೂ ತುಲನಾತ್ಮಕವಾದುದು ಎಂದು 
ಹಿ೦ದೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. %;, ಈ ತುಲನೆಯು ಶಕ್ಕುವಾಗಲು ನಾವು ಒಂದು ಸಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನು ಗೈಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು ಉಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಅದೆಂದರೆ ನಿನ್ಗೆ -ನಾಳೆ- ಇಂದು ಎಂಬ 
ಕಾಲವಿಭಜನೆ. ಈ ವಿಭಜನೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಎರಡು ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒ೦ದಕ್ಕ್ಟೊಂ೦ದು 
ಹೋಲಿಸುವುದು ಶಕ್ಯ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ವಿಭಜನೆ ಸತ್ಯವಾದದೆ 3 ಯತಾವ 
ತ ಜ್ಯಾ ನಿಯೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ಸವತಾಧಾನಕಾರಕವಾಗಿ ಈ ವಿಭಜನೆಯ 
ಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಿದ್ದವರಾಡಿ ತೋರಿಸಿಲ್ಲ. ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಇ೦ದು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಕೂಡ ಈ ವಿಭಜನೆಯಲ್ಲಿ ಸಂದೇಕ ಬರುವಂತಿವೆ. ದೃಷ್ಟಾ೦ತಸ್ವೆ, 
ಇ೦ಗ್ಲೆ೦ಡ - ಹಿ೦ದುಸ್ತಾನ -- ಆಸೆ ಕ ಎಲಿಯಾಗಳಲ್ಲಿಯ ದಿನಮಾನ ಹೋಲಿಸಿ 
ನೋಡಬಹುದು, ಹಿಂದುಸ್ತಾನನಲ್ಲಿ “ಇ೦ದು ಏನಿಸುವ ವೇಳೆಯು ಇಂಗ್ಲಂಡ 
ದಲ್ಲಿ " ನಿನ್ಸೈೆ ಸ ಆಸ್ಚೆ ಶ್ರಲಿಯಾದಲ್ಲಿ : ನಾಳೆ ' ಎನಿಸುವುದು. ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ, " ನಾಳೆ' ಆಸ್ಚೆ ಲಿಯಾದಲ್ಲಿ "ಜರುಗಿದ ' ಸಂಗತಿ ಹಿಂದು 
ಸ್ವಾನಕ್ಕೆ "ಇಂದು ' ತಿಳಿಯುವುದು ! ಹೀಗಿರುವಾಗ ಈ ಕಾಲವಿಭಜನೆಯ 
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೨೧೬ ಅಜರ್ನಿನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಸ್ವ ಕೇವಲ ಪ್ರಾಸಂಗಿಕ (ಯಂಂಜೂಟುಟುಟೆ) ವಾದುದು ಎನಬಹುದಲ್ಲವೆ ಗ 
ಹೂ ಕಾಲವಿಭಜನೆಯ ಮೂಲದ ಆಧಾರದಿಂದಲೆ ಅನುಭವವನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ನಾವು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ? ವಿಭಜನೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 2 ಓ ಸರೂ, 
ಕೇವಲ " ಕಾಲ ' ಎಂಬುದೂ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಮೀರಿದೆ ಎಂಬುದ ಕ್ಟ್ಯಾಗಿಯೂ 
ಬುದ್ದಿಯು ಜ್ಯಾ _ನಸಾಧನವೆನಿಸಲು ಅಯೋಗ್ಯ" ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 

ಲ್ರ 

ವಪರಾನವನಿಗೆ ಜಾ _ನಸಾಧನವೆನಿ ಸಬಹು ದಾದ ಮೂರು ಕಾರಣಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಕೂಡ ನಂಬಲು ಯೋಗ್ಯವಾದುದಲ್ಲ ಎ೦ದು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಿತು. ಬುದ್ದಿ- 
ಮನಸ್ಸ್ಸು-ಇಂ೦ದ್ರಿಯ ಇವು ಮೂರೂ ನಮಗೆ ನಿಜವಾದ ಜ್ಹಾನವನು ಕೊಡ 
ಲಾರವು, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಆ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯ ನಿಸರ್ಗತಃ ಕಂಡುಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎ೦ಬ 
ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವುದು ಅತ್ಯು೦ತ ಹೆಮ್ಮೈೆಯಾಗಲಿ ಹಾಜ್ವು ಆಗಲಿ ಎನಿಸಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಹ ಸ್ಪ ವಾಗಿ ವಿಚಾರ ವರಾಡಿದರೆ ಆ ಮಾತಿನ ಇತತ ಸತ್ಯತೆಯೂ 
ಯು ಇದುವರೆಗೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ ಮೂರೂ ಸಾಧನಗಳು ದೇಹಕ್ಕೆ ಯೋ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಹಜತೆ ಇದೆ, ಕೇವಲ ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯಿ೦ದ ಜಾ ಜಾ 
ವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸತ್ಯ ತೆ; ತರುವಾಯದಲ್ಲಿಯೆ ಇದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ವಿವರವಾಗಿ 
ಸ್ಟ ಹ್ಟೀಕರಿಸುವವಂಡ್ವೆ ವೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಮಾತನ ನ್ವ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಈ ಮೂರರಿಂದಲೆ ವ್ಯವಹಾರ ನಡೆದುದಕ್ಕಾಗಿ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದ 
ತಳಹದಿಯೆ ದುಷ್ಟವಾಗಿದೆ, ವಿವರ್ಯಸ್ಮವಾಗಿದೆ, ಸ ಷ್ಟಿ ಗೆ ವಿರುದ ಎವಾದುದಕ್ಕ್ಯಗಿ 
ನಮ್ಮ್‌ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕವಾಗಿದೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ತತ್ತಿ ಸಾಲದ್ದಕ್ಕಾಾಗಿ ಮೊದಲು 
ನಮ್ಮ ಗತಿಯೆ ಶುಂರಿತವಾಗಿದೆ, ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಇಲ್ಲದ್ದ 
ಕಸ್ಥುಗಿ ನಮ್ಮ ಗತಿಗೆ ನಿರ್ಣಯವಿಲ್ಲದಾಗಿದೆ, ಬುದ್ದಿಗೆ ಆ ರೀತಿ ಹ ಸತ೦ತ್ರ್ಯೂವಿದ್ದ ರೂ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಪಾರತಂ೦ತ್ಥ ಕ್ಯೊವಿದ್ದು ದರಿಂದ ನಮ್ಮ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದಾಗಿದೆ. 
ಪ್ರ ಮೂರರಿಂದ ದೊರಕುವ ಜ್ಲಾನವು ವಿಧ್ಯಾಜ್ಞಾನವಾಗಿದೆ, ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ ಈ 
ಮುವ್ತರು ವಂಚಕರೊಳಗೆಯೆ ಪರಸ್ಪರ ಸ್ಪರ್ಧೆ ನಡೆದಿದೆ ! ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜಾ ನವೆ 
ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯ ಜ್ಞ್ಯಾನ, ಮಿಕ್ಕದೈಲ್ಲ ೪ ಅನುಮಾನ ಎಂದು ಒಂದು ಥೆ ಎಳೆದರೆ 
ಬುದಿ ಮನಸ್ಸು ಗಳಂದ ದೊರಕುವುದೆ ಹೆಚಿ ನ ಜ್ವ್ಯಾನ ಮಿಕ್ತುದ್ದೆಲ್ಲ ೪ ಈ ಕ್ಸಣಭಂಗುರ 
ಅಜ್ಞಾನ ಎ೦ದು ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಡೆ ಎಳೆಯಲಾಗುತ್ತಿ ದೆ. ಈ ಪ ಪರಸ್ಪರ ಸ ಸ್ಪರ್ಧೆಯ 
ಆವೇಶದಲ್ಲಿ " ಜ್ಞಾನ ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವನ್ನೆ ಎಲ್ಲರೂ ಮರೆತಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. 
ಕೇವಲ ಬಾಹ್ಯಪದಾರ್ಧದ ನಿಮಿತ್ತದಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಸ್ಪರ್ಶ (8605೩00) 
ಕಠ್ತುಗಲಿ ಅನುಭವ (1661108) ಕ್ಯ್ಯಾಗಲಿ ಜಾ ಒನವೆನಬಹುದೆ ? ಇದಿಷ್ಟೈ ಜ್ಮ್ಮಾ ನ 
ವೆಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅಂದಿನಿಂದ ಇಂದಿನವರೆಗೆ ಚತತ ಅಜ್ಞಾನಿ ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳಿ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಸ್ಪರ್ಶವಾಗಲಿ ಅನುಭವವಾಗಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಚಾ 


ಬುದಿ ವಂತಂ ಶ್ರದ್ದೆ ೨೧೭ 
ಥಿ ದಾ 


ದೇಹಸ್ವ ನಾವವಾಗಿದೆ. ಮುಟ್ಟಿದೊಡನೆ ಮುದುಡಿಕೊಳ್ಳುವ ವುಳೆಹುಳುವಿಗೂ 

ಸಾರಾಸಾರ ವಿಚಾರಶಕ್ಕ ಇದೆ ಎಂಒ ಹೆಮ್ಮೆಯ ಮಾನವನಿಗೂ ಯಾವ ವ್ಹತ್ಯಾಸ 

ವಿದೆ ? ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದೇ ಹಬಿ ತೊಡುವ ದಾದರೆ, ಮಾನವನಿಗಿಂತ ಮಳೆಹುಳು 

ಶ್ರೀಷ್ಟ ತರಗತಿಯ ಜೇವಿ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದ.. ಹಿ೦ದಿನ ಅನುಭವವಿಲ್ಲದಾಗೂ 

ವ ದಿಶೊಂಡು ತನ್ನೆ ಜೀವನವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲೆತ್ತಿ ಸುವ್ರದ. ; 
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ವ್ರದರ ಮೊದಲ ಹೆಜ್ಜಿಯಾದ. ದರಿಂದ, ಜೀವನ: ಬೆಳೆಸುವುದ್ದ ಚ 
ವಾದುದರಿಂದ, ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯ ಭ್ರ ಮಳೆಹುಳುವೆ ಶ್ರೇಷ್ಟವೆಂದು. ಸಾಧಿಸ 
ಒಹುದೂ. ಆದರೆ ಜ್ಞಾನವು ಚರಿಯ ೫ 
ಈ. ಮಾತು ತಪ್ಪುವುದು. ಒದ್ದಿ-ವುನಸ್ನುಗಳಿಂದ 


ವಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನವಲ್ಲ ಎಂದು ಈ ಕಾರಣಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೆ ಹಕೇಳಒಹ.ದು. ವ್ವ.ವಹಾರದಲ್ಲಿ 


ವ್ವಕ್ತಿ-ವ್ಹಕ್ಕಿಗಳಮನನನ್ಸುಗಳು ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ, ವ್ಹಕ್ತ-ವೃಕ್ಕಿಗಳ ಬದ್ದಿಗಳು ನಿರ್ಣಯ 
ದಲ್ಲಿ, ಪರಸ್ಪರ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವುದುಂಟು, 
ದ.೦ಟು. ಒಬ್ಬನ *ಹಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಸಿಹಿ, ಒಬ್ಬನ ನ್ಯಾಯ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿ 
ಅನ್ನ್ವಾಯ ಎಂಒ ಆನುಭವವು ಸಹಜಸಾಮವನಾನ್ನ ವೆನಿ ಸ್ವತ 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಜ್ಞಾನವಿದೆ ಎನಬಹುದು ? ಎಷ್ಟ್ಟು ಬುದ್ದಿಗಳೂ ಅಷ್ಟು ಜ್ಞಾನಗಳು 
ಎಂದಾದರೂ ಒಪ್ಪಬೇಕು. ಬುದ್ದಿಗೂ ಜ್ಞ್ಞಾನಕ್ಟೂ ಸ೦ಬಂಧವೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಒಪ್ಪ 
ಬೇಕು, ಅಲ್ಲವೆ "ಜತ್ವ್ಲನ'ಕ್ವೈ ನಾವು ಶೂಟ್ಟೆ ಅರ್ಧವೆ ತಪ್ಪಾದುದು ಎ೦ದು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ದೊರೆ 
ಜಯ್ಯಪ ್‌ ಜತನ 'ವನ್ನು ಕೃರಿತು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವತಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ವರ್ಣನೆ 
ಇದೆ. 


ಯತ್ತು ಕೃತ್ಸ್ನವಬೇಕಸ್ಮಿನ್‌ ಕಾರ್ಯೇ ಸಕ್ತಮಹ್ಮೆತುಕಂ | 
ಅತತ್ತ್ವಾರ್ಥ್ಧವದಲ್ಬಂ ಚ ತತ್ತಾಮಸಮುದಾಹೃತಂ || (೧೪..೨೨) 


" ಒ೦ದೇ ಒಂದು ಸ೦ಗತಿಯನ್ಮು --ಇದೇ ಎಲ್ಲ ಎಂದು--ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದು, 
ಕಾರಣವನ್ನ ರಿಯದೆ ಅದರಲ್ಲಿಯೆ ಸಿಕ್ಕು ಸುಳಿದಾಡುವ ಜ್ಜ ನವು ತಾಮಸ 
ಜ್ಹಾನವು. 

ಈ ವರ್ಣನೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಪಕಳವಾಂಗಿ 
ಅನ್ನಯಿಸುವುದು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದಷ್ಟೆ ನಿಜ, ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ಬೀರೆ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿದು ಹಟಿ ಹಿಡಿದು ಕಣ್ಣನ್ನು ಅರಳಿ 
ನಿದರೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಈಾಣಬಹುದೆ, ಕಾಣದ್ದು ಮುಚ್ಚಬಹುದೆ? ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, 


೨೧೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 
ಪೃಧಕ್‌ಶೆ ನತು ಯದ್‌ ಜ್ಞಾ ನಂ ನಂನಾಜಭಾವಾನ್‌ ಪೃಥಗ್ಮಿಧಾನ" [ 
ವೇತಿ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ತದ್‌ ಜ್ಞಾನಂ ಏದ್ದಿ ರಾಜಸ೦ || (೧೮. ೨೧) 


" ಎಲ್ಲವೂ ಬೇರೆ ಭಾ ಆಗಿದೆ. ಎ೦ದು ಪ್ರತಿಯೊಂದರಫ್ಲಿ ಭಿನ್ನತ್ತ ವನ್ನು 


ಒುದ್ದಿ-ಮನಸವನ್ಸಿ ಗಳಿಂದ ಬಳಿ ಬಕ ಚ್ಯಾ ನವನ್ನು ದೆ ಎೋತಿಸಿಯಿ ಪ್ರ 

ಮಾತನು ಹೇಳಿದಂತಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಬುದಿ _-ಮನಸ್ಸಿ ಗೆ ಒಂದೊಂದು ವಿಧ 

ವಾದ ಅನುಭವವಾಗುವುದು. ಆದರಂತೆಯೆ ಹ ಒಂದ್ದಿ-ಮನ ನಸ್ಲಿಗೆ ಒಂದೊಂದು 
ಸ ಗಾಳ 


ವಸ್ತು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅನುಭವವಾಗಿ ತೋರುವುದು. ವೂದಲನೆಯದರಿಂದ ಸಮತಾ 
ಜನಕ್ಛೆ ಅಹಿತವಿದ್ದರೆ ಎರಡನೆಯದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ಕಿ ಗೆ ಅಹಿತವಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ಆನಎಭವವೆ ಶ್ರೇಷ್ಟ ಎಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾಗಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ದಾಸ್ತ-ದಾರಿದ್ರ್ಬಗಳು 
ಬೆಳೆವವು, ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳು ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ಎನುವಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ .ಬೇಕು-ಬೇಡ' 
ಭಾವನೆ ಬೆಳೆದು ಸಂಖದು8ಖಗಳ ಹೊಯ್ದಾಟಕ್ಕೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದು. ಆ೦ಂತೂ 
ಒಂದ್ದಿ-ಮನಸರ್ಸ-ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜಾ ಕಸವು ಪ್ರಗತಿಗೂ ಪೋಷಣೆಗೂ ಬಾಧಕವೆ 
ಆಗಿದೆ. ಎಂದು ತಿಳಿಯಲೇ ಬೇಕಾಗು ಅ 

ಈ ವತಾತು ಸಹಜಸಿದ್ಧ ವಾದದಂ ಎಂದು ಮೇಲೆಯೆ ಸೂಚಿಸಿರುವೆವಷ್ಟೆ. 
ಅದು ಹೇಗೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು “ಿಮರ್ಶಿಸಿ ನೋಡೋಣ. ದ್ಧಿ, ಮನಸ್ಸ 
ಇಂದ್ರಿಯ ಈ ಮೂರಕ್ಕೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಒಂದು ಸಂಗತಿ ಇದೆ. ಅದೆ೦ದರೆ 
ದೇಹದೊಡನೆ ಇರುವ ಇವುಗಳ ಸಂಬಂಧ ಈ ಮೂರರ ಮೇಲೂ ದೇಹದ 
ಒಡೆತನ ಇಲ್ಲವೆ ಹಿರಿತನ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬುದ್ದಿಯಾಗಲಿ ಮನಸ್ಸಾಗಲಿ 
ದೇಹಕ್ಕೆ ಒಳಪಟ್ಟುದು ಆಮ್ಠ್ಕೊಂ೦ದು ಖಂಡಿತವಲ್ಲ ಎ ಇಲವರಿಗೆ ಸ೦ಂಶಯ 
ಒರಬಹು.ದು, ದೇಹ ನಿಷ್ಟ್ರ್ರಿಯವಿರುವಾಗಲೂ ಬ.ದ್ದಿ ಮನಸ್ಸು ಚಟುವಟಿಕೆ 
ಯನ್ನು ತೋರಬಲ್ಲುದೆಂಒ ಮಾಾತಿನಿಂದೆ ಈ ಸಂಶಯವ್ರ ದೃ ಡಢವಾಗಒಹುದು. 
ಆದರೆ ಪ ಸ೦ಶಯದಲ್ಲಿ ಹುರುಳಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ದೇಹವೆ 
ಬುದ್ದಿ-ಮನ ಸ್ಸಿಗೆ ಹಿರಿತನ ಜಸ ಸಷು ತಾಮಯಿು-- ಹಕ್ಕಿ ಸುಮ್ಮನೆ. ಕುಳಿತಾಗ 
ಮರಿ-ಹಕ್ಯು ಅತ್ತಿತ್ತ ಸುಳಿದಾಡುವುದಿಲ್ಲವೆ? ದೇಹ ನಿಷ್ಟಿ)ಯಷಾಗಿದ್ದಾಗ 
ಮನಸ್ಸ ಸುಳಿದಾಡುವ್ರದು ಅದೇ ರಾತಿ. ಅತ್ತಿತ್ತ ಸುಳಿದಾಡಿದರೂ ತಾಯಿ 
ಹಕ್ಚಿಯ ಕಡೆಗೆಯೆ ಮರಿ ಬರುವಂತೆ ಎತ್ತೆತ್ತ ಸುಳಿದಾಡಿದರೂ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ದೇಹದ ಕಡೆಗೆಯೆ ಧಾವಿಸುವುದು ಬುದ್ಧಿ -ಮನಸ್ಸು. ದೇಹದ ಅಸ್ತಿತ್ವವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ, 
ದೇಹದ ಹಿರಿತನದ ನಿರೀಕ್ಷ ಣೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಒದ್ದು _ಮುನಸ್ಸಿ ಗೆ ಅಸ್ಕಿ ತ್ವ ಜ.8 ಜು 
ವಟಿಕೆಯಾಗಲಿ ಅಲ್ಲವೆಂದೇ ತಹಯಿ 

ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಬ.ದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ದೇಹದ ಮೇಲೆಯೆ 
ಅವಲಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿದೆ ಎಂದು. ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ದೇಹದ ಸಿ ತಿಯ 


ಬಂದ್ವಿ ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ದೆ ೨೧೯ 


ಮೇರೆಗೆ ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ಕಿತಿ-ಶಕ್ಕಿಗಳು ಬದಲಾಯಿಸುವುವೆಂಬುದು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನಃುಷ್ಯನಿಗೊ ಅನುಭವದಿಂದ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ವಿಷಯ. ದಾರಿದ್ಯ್ಯದಿಂದಾಗಲಿ 
ದಾಸ್ಯದಿಂದಾಗಲಿ ದೇಹ ನಿಸ್ತೇಜವಾದಲ್ಲಿ ಅದರೊಳಗಿನ ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸೂ ನಿಸ್ತೇಜ 
ವಾಗುವುದು. ದೇಹಕ್ಕೆ ಜ್ವರ ಬ೦ದಾಗ ಒದ್ಧಿಮನಸ್ಸಿಗೂ ಕಾವು ಏರುವುದು. 
ಶ್ರಮವಿಲ್ಲದೆ ತಿನ್ನು ವ್ರದು ದೇಹಕ್ಕೆ ಶಕ್ಕವಾದಾಗ ಅದರ ಬುದ್ಧಿಮನಸ್ಸು ಶ್ರಮ 
ಪಡುವ ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸ. ವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಆತ್ಮ೦ತ ಮುಹತ್ತೆ ಪ್ರದೆ ಮಾತನ್ನು ತಜ್ಞರು ಕೂರ ಮರೆತಂತೆ ತೋರುವುದು. ಆ 
ಮಾತಿನಿಂದ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸನ್ಸು ಕೇವಲ ದೇಹವನ್ನ ಹೇಗೆ ಅಂತರ್ಬದ್ದವಾಗಿ ನಿಕಟ 
ವಾಗಿ ಆಧಾರವಾಗಿರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು ಆ ಮಾತನು 
ತಿಳಿಯಲು ವರಾನವನನ್ನೂ ಮಿಶ್ತು ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಸ್ನೂ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡಬೇಕಾಗು 
ವ್ರದು. ಮನಸ್ಸು, ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಬುದ್ದಿ ವರಾನವನ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ; ವಿ.ಕ್ತು 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವು ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದೆ 
ಅಲ್ಲ. ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸದಜೊತೆಗೆ ದೇಹದ ಅವಯವಾತ್ಮಕ ವೃತ್ಯಾಸವೂ ಇದೆ. 
ವಿಕ ಅವಯವಗಳ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಆಕಾರ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಡೆಚ್ಚುಕೊರತೆ ಇದೆ. 
ದೇಹದ ಒ೦ದು ವಿಶಿಷ್ಠ ಅವೆಯ.ವಾತ್ಮಕ ರಚನೆಗೂ ಒದ್ದಿಮುನಸ್ಥಿಗೂ ನಿತು 
ಸ೦ಒ೦ಧವಿದ್ದಂತಿದೆ. ದೇಹದ ರಜನೆ ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಒಂದ್ದಿವುನಸ್ಸು, ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ಅಲ್ಲ ಎ೦ದು ಸ್ವೂಲವಾಗಿ ಹೇಳುವಂತಿದೆ. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ತಜ್ಞರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವೇನಿದೆಯೊ ನಾವರಿಯೆವು. ಆದರೆ ಸ್ಟೂಲ ಮುತ್ತು ಸಾವಶಾನ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಂಓಿಂದ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ ದೈಹಿಕ ರಚನೆಗೂ ಒಂದ್ಹಿ ಮನಸ್ಸಿಗೂ ಒಂದು ತರದ ನಿಕಟವಾದ 
ಸ೦ಒಂ೦ಂಧವಿದೆ ಎನಒಹುದಲ್ಲವೆ? 

ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಬುದ್ದಿಮನಸನ್ಸು ಯಾವಾಗಲೂ ತನ್ನ 
ದೇಹಕ್ನಾಗಿಯೆ ದುಡಿಯುವುದು, ತನ್ನ ದೇಹದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ಅನುಭವಗಳನ್ನು 
ಸಮನ್ತ್ವಯಿ ಸುವುದು ಎ೦ದು ಹೇಳಒಹುದು. ಬುದ್ದಿಮುನಸ್ಸು ದೇಹಣಸ್ತ್ವ ದಾಸ 
ಸ೦ಂತಿದ ದಾಸನು ತನ್ನ ಈಶನಿಗಾಗಿಯೆ ದುಡಿಯಬೇಕಾಗುವಂತೆ ಒದ್ದಿವುನ 
ಸ್ಸಾದರೂ ದೇಕಕ್ಚ್ವಾಗಿಯ ದ.ಡಿಯಬೇಕಾಗುವ್ರದು. ಈ ಮಾತನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಯದ 
ಫ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ ನವನ್ನು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯ ಅನೇಕ ಸ೦ಗತಿಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ; 
ಸವುರ್ಪಕವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಒಹ.ದು, ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ 
ಧನಿಕರನ್ಟೂ ಅವರ ಜೇೀವನತತ್ವ್ವವನ್ನೂ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ ನೋಡಬಹುದು. 
ಧರಿಕನ ಬುದ್ದಿಮುನಸ್ಸು ಧನವಂತಿಕೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯ.೦ದಲೆ ವಿಚಾರಮಾಡುವುದು. 
ಒಂದು ಕಡೆ ದೇಶದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಾ, ಒಂದು ಕಡೆ ಧನವಂತಿಕೆ-- ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ 
ಒ೦ದನ್ನು ಆಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವ ಪ ಎಸಂಗೆ ಬಂದರೆ ಧನವ೦ಂತನ ಜೀವನತತ್ತವು ಧನ 
ವಂತಿಕೆಯನ್ನೈ ಆಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವುದು. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಈ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 


ತಿ೨೦ ಅರರ್ಜುನೆ-ಪ್ರಸಾಜ-ಯೊ ಗೆ 


ದೇಶದೋೋಹವಿರುವುದಿಲ್ಲ, ಬುದ್ದಿಯ ದಾಸ್ಯವಿದೆ. ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಆ ದೇಹ 
ಬೆಳೆದಿದೆಯೊ ಆ ಪರಿಸ್ಚಿತಿಯನ್ನ್ಸೆ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಒುಂದ್ದಿಯು ಯೋಜಿಸುವುದು 

ಇಷ್ಟೇಕೆ? ಬೇರೆ ತರದ ಯೋಜನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯೆ ಆ ಬುದ್ದಿಯಕ್ಲಿ 
ಉಳಿದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಇ೦ದು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ತಿಕ್ವ್ವಾಡುತ್ತಿರುವ "ವಾದ'ಗಳೆಲ್ಲ 
ಇ೦ತಹ ಬ.ದ್ಧಿಯ ಪರಿಣಾಮಗಳೆ. ಹೆಂಗಸರಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿರಬೇಕೆ೦ಂಒ ಗಂಡಸು 
ತನ್ನೆ ಹೆಂಡತಿ ಹೊರಸಮತಾಜದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಯಲು ಸಿದ್ದನಾಗದಂತೆ " ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಸ್ರೂವೆ 
ಜೀವನತತ್ತ್ವ' ಎಂಬ ರಾಷ್ಟ್ರಧುರೀಣನು ಆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ವಿಶ್ವ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳಫ್ಹಿ ಸುಳಿಯಗೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡೂ ಸಂಗತಿಗಳು ಒಂದೇ ವೃತ್ತಿಯ 
ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳು, ದ್ಫೋತಕಗಳು ಇದರ ಫಲವಾಗಿ ಮಾನವ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅಸಂ- 
ತೋಷ,, ಬಂಡು. ಕೊಲೆ ಯುದ್ಧ, ಅಶಾಂತಿ ಇವು ಸಂಶತವಾದ ಸಾಮಾನ್ಯುವಾದ 
ಅನುಭವಗಳಾಗಿವೆ. ಬುದ್ದಿಯ ದೇಹದ, ಅದಕಾಗಿ ಪರಿಸ್ಲಿತಿಯ, ದಾಸನಾಗಿ 
ರುವುದೇ ಪ್ರಗತಿನಿಷೇಧಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ ಎನಬಹುದು. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ 
ದೇಹ ( ಪ್ರಕೃತಿ) ಮತ್ತು ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇವುಗಳ ಸಂಘರ್ಷಣದಿಂದಲೆ ಒುದ್ದಿ ಹುಟ್ಟುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಐವಎಐರಡು ಕಟ್ಟಿಗೆ ತುಂಡುಗಳನ್ನು ತಿಕ್ಕಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಬೆಂಕಿ ಆ 
ತು೦ಡುಗಳನ್ನೆ ಮೊದಲು ಸುಡುವಂತೆ ಬುದ್ದಿಯ ದೇಹವನ್ನೂ ವರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ಟೂ 
ಅ೦ದಗೆಡಿ ನವುದು ತುಂಡುಗಳನ್ನು ತಿಕ್ಕದಿದ್ದರ ಬೆ೦ಕಿಯನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಬಹುದು--- 
ಆದರೆ ಆಗ ಬೆಂಕಿಯೆ ಹುಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ "ನಿಗ್ರಹ ಕ್ರೈ ಅರ್ಥವ ಇಲ್ಲ 
ದಂತಾಗುವುದು. ಅದರಂತೆಯೆ ಬುದ್ದಿನಿಗ್ರಹದ ವರಾತು. 


೫ 

ಬದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು--ಇಂ೦ದಿ ಯಗಳು ಜ್ಞ್ಯಾನಕು ಸಾಧನವೆನಿಸಲಾರವು. ಈ 
ಮೂರರಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಟ ಮತ್ತು ಸಮರ್ಥ ಎನಿಸಒಹುದಾದ ಬುದ್ದಿ ಕೂಡ ಹೊನೆಯ 
ಪಕ್ಸಹ್ತೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಅಧೀನವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಅನೇಕರು ಮಾನವನ 
ಸಾಮತಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿ ನಿರಾಶೆಯನ್ನು ತಾಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಸಾಮಾ 
ಜಿಕ ಜೀವನದಿಂದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಮೋಲೆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಪಡೆಯದೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆ 
ಮಾನವನ ಸಾವತಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಡುವುದು ಎಂದು ಹೇಳಿ 
ದಂತಾಯಿತು. ಇತ್ತ ನಾವು ಬುದ್ದಿಗೊ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಾಗಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಟತೆಯಾಗಲಿ 
ಇದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ ಇತ್ಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಬುದೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ತನ್ನ 
ಮನಬಂದಂತೆ ನೂಕುವುದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಈ ಮಾತು ನಿಜವಾದರೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಯಾಕೆ, ಸಮಾಜ ಯಾತಕೆ, ಸ೦ಒ೦ಧ ಯಾಕೆ? ಪ್ರವಾಹ ಹರಿದತ್ತ ಜೀವನ 
ಸಾಗಲೇಬೇಕಾದಾಗ ಫಲಕಾರಿಯಲ್ಲದ ನಿರ್ಬಂಧ ಯಾಕೆ? ಹೀಗೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸ೦ಶಯ 
ತಲೆ ಎತ್ತಬಹುದು. ಆ ಸ೦ಶೆಯವು ಸವ.೦ಜಸ ವಏನಿಸಿದರೆ ವತಾನವನು ಇಂದಿನ 
ತನ್ನ ನಡತೆಯನ್ನು ಬಿಟು ಕ ಪಶ್ಯುಜೀವನದ ಮೆಟ್ಟಲಿಗೇ ಇಳಿಯಬೇಕಾಗುವುದಂ. 


ಬುದಿ ಮತಂ ಶ್ರಜ್ದೆ ೨.೨೧ 
ಆ ಹಾ ಆ 


ಆದರೆ ಆ ಸಂಶಯವು ಸವಃಂಜಸವೆ? ಬ.ದ್ದಿ-ವುನಸನ್ಸಿ-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನುಳಿದು 
ಬೇರೆ ಜಾ ಕ್ಲನಸಾಧನವಿದೆಯೆ ? ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಬುದು ನಿಜವಾಗಿಯೆ ನಮ್ಮನ್ನು ವೀರಿ 
ದ.ದೆ? 1 ಶ್ತೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ವಿಚಾರ ಮಾಡುವಾ. 


ಮೊದಲು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ ವಸಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಠಿ ಸ ಕರಿಸೋಣ.- ಯಾಳೆಂದರೆ, 
ಒುದ್ದಿ-ಮನಸನ್ಸಿ-ಇಂ೦ದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಜ್ಞಾ ನಸಾಧನಗಳೆಂದು ನಂಬಒಲಾಗದು'ಎಂಬ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಅನೇಕರು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಒಹುದಾಗಿದೆ. ಪಂಡಿತರೆನಿಸಿ 
ಕ್ರೊಳು ವವರು ಕೂಡ ಇದನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಂದ್ಹಾರೆ೦ದೂ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅವರು ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸನ್ಸ-ಇ೦ದ್ರಿಯ 
ಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಬೇಕು, ತಡೆಯಬೇಕು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆತಂದ ಈ ಮಾತನ ನ್ನು ಸರಿಯತಾಗಿ ತಿಳಿದ ಕನೊಳೊ ೀಣ | ಮನುಷ್ಯನು ತನ 

ರಳನ್ನು ನಂಬಲಾಗದು ತ ಎ೦ಒ ವರಾತ. ಈ ವರಾತಿನಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಾಂಶವಿದೆ 
ಆ ಡಿ ನೆರಳು ದೇಹದ ಆಕಾರ-ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ಇದ 'ತ್ತಾದ್ದ ೦ಶೆ ಪಡಿಮೂಡಿ 
ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಒಮ್ಮೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಉದ್ದವಾಗಿದ್ದರ, ಅನ್ನೊಮ್ಮೈೆ ತೀರ *ೌಿರಿದಾಗಿರು 
ವ್ರದು. ಅಂತೂ ಒಂದರೆನಿವಿುಷವಾದರೂ ನೆರಳು ದೇಹದ ನಿಲುವೆತ್ತರಗಳನ್ನು 
ಇದ್ದತ್ತ್ವಾದ್ದ ಅಳತೆಯಲ್ಲಿ ವಾನ ಅದಕಾಗಿ ನೆರಳನ್ನು ನಂಒಲಾಗದು 
ಎ೦ದು ಕ್ಷಳೆಬಹು ದೂ. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಕಳುವಾಗ ಯಶರಾರಾದರೂ "ಆದ್ದರಿಂದ 
ನೆರಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಬೇಕ.' ಎಂಒ ಬರೋ ಟ ಹೂಡಿದರೆ ಅಪಹಾಸ್ಯ 
ವೆನಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗನುಸರಿಸಿ ನೆರಳನ್ನು ಕೆಡುಹುವ್ರದು 
ದೇಹಕ್ಕೆ ತಪ್ಪ ದ ಗ.ಣವಾಗಿದೆ. ನಾವು ನಂಒಲಿ ನಂಬದಿರಲಿ ಆ ಪರಿಸ್ಜಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ನೆರಳು ಹಸರ “ಬೇಕು. ಅದರಂತೆಯೆ ನಾವು ನಂಒಲಿ ನಂಒದಿರಲಿ, ಬುದ್ದಿ- 
ಮನಸರ್ಸಿ-ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳು ಪವಿಸ್ಚಿತಿಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಲೇಬೇಕು. 
ಆದೆ೦ದಿಗೂ ತಪ್ಪದು-- ಅರ್ಥಾತ್‌ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯವಿರುವವರೆಗೆ. ಅದಕಾಗಿ 
ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಂಒಲಾಗದು ಎಂದ ಮಾತ್ರಸಕ್ವೆ ಅವುಗಳಿಗೆ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯೆ: ಸತೂವತಗಲ। ಆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತಡೆಯುಬೇಕೆಂದಾಗಲಿ 
ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯ. ಕೇವಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಆನ್ವಂಯಿಸಿ ರುವುದು, 


ಶುದ ಸತ್ಯವಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ವ.ರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 


ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನ೦ಂಒಲಾಗದು ಐಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿದರೆ 
ಅರ್ಜುನನಂತಹನ ಮನಃಸ್ಹಿತಿಗೆ ಸವತಾಧಾನವಾಗದು, ಸಮಸ್ಯೆಣ ಹ ರ ದೊರೆ 
ಯದು. ಈ ಮೂರಂ ಜ್ಞಾನಸಾಧನಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಆ ಆದರೂ ಜ್ಣ್ಹಾ ನವನ್ನು 
ದೊರಕಿಸುವುದೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಶ್ರೇಯಸ್ವರ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಕ ಎಷ್ಟೆಫಿಗೆ “ಜಪಾನ 
ಜ್ಞ್ಯಾನಸಾಧನವಾವುದೆಂಒ.ದನ ನ್ಸ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವುದಗತ್ಯುವಾಗಿದೆ. ಆ ಮರೆಗೆ 


೨೨೨ ಅಜರ ನ-ಪ್ರಸಾಥಪ-ಯೊ ಗ 


ಎಷ್ಣನು ನಿ8ಸ೦ದಿಗ್ದವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಯೂ ಸೊಟ್ಟಿ ದ್ದಾನೆ. ಈ ಶ್ಕೋಕಗಳನ್ನು 
€೪ಿರಿ 2ಎ 

ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪೆರಾಣ್ಯುಹು$ ಇಂದ್ರಿಯೇಭ್ಯಃ ವರಂ ಮನಃ | 

ಮನಸಸ್ತ್ಮು ವರಾ ಬುದ್ದಿ 8 ಯೋ ಬುದ್ಧೇಃ ಪರತಸ್ತು ಸಃ || 


ಡ್ಟ್‌ 
ತ 
ಸ 


ಏವಂ ಬುದ್ಧೆ 8 ಪರಂ ಬುದ್‌ಧ್ರಾ ಸಂಸ್ತಭ್ಯಾತ್ಮಾನಮಾತ್ಮನಾ | 
ಜಠಶಿ ಶತ್ರುಂ ಮಹಾಬಾಹೋ ಕಾಮರೂಪಹಂ ದುರಾಸದಂ (|| ( ೩-೪೨-೪೬) 


" ಇ೦ದ್ರಿಯವೆ ಹೆಚ್ಚಿ ನದೆ೦ದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಕಿ೦ತೆ ಮನಸ್ಸು ಮೇಲಿನದು, ಮನ 
ಸ್ಸಿಗಿ೦ತ ಒುದ್ದಿ ಮೋಲಿನದು ( ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು ). ( ಆದರೆ) ಬುದ್ಧಿಗೂ 
ಎಂಗಿಲೆನಿಸಿದ್ದೊಂದಿದೆ ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು, ಆ ಮೋರೆಗೆ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ 
( ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ) ಕಾಮ ( ಮೊದಲಾದ ಅಜ್ಜ್ವಾನಸಾಧನ) ವನ್ನು ನೀನು 
ಗೆಲ್ಬುವೆ', 
ಒಂದ್ಹಿ-ಮುನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದದ್ದಲ್ಲದೆ ಅವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿ೦ತ 
ಎ.ಗಿಲಾದದ್ದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ, ಆ ಶಕ್ಕಿಂಯಿ೦ದ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮೀರಿ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವನ್ನು ವರಾನವನು ದೊರಕಿಸಬಲ್ಲನು ಎಂಬ ಮಾತು ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ 
ಗೀತೆಯು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಸಂದೇಶದ ಮಧಿತಾರ್ಥವಿಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಆ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ? ಒಂದೆರಡು ದೃಷ್ಟಾ ಎ೦ತೆಗೆಳಿಂದ ಮುಂಚೆ ಆ ಶಕ್ತಿಯ ಶಕಲ್ಪಕೆ 
ಯನ್ನು ಕಾಣಒಹುದು. ಮೇಲೆ ಒರಿದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವುಳೆಹುಳು ಮತ್ತು 
ವತಾನವನ ಹೋಲಿಕೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕಾಣಸಿರುವೆವಲ್ಲವೆ? ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ದೃಷಿಿ ಯ೦ದೆ ವುಳೆಹುಳು ಮತಠಾನವನಿಗಿ೦ತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಟವೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬಹುದು ಎಂದಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವೆ ಹುಳುವಿನಂತೆ ವಾಾನವನ ಒಂದ್ದಿಗೆ 
ಅನಾಭವದಿಂದ ಕಲಿಯುವ ಸಹಜಶಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲ. ಈಗ ಅದೇ ದೃಷ್ಟಾ೦ತವನ್ನು 
ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಬಒಹ.ದು. ಹಿಂದೆ ಅನೇಕ ಅನುಭವಗಳನ್ನು 
ಪಡೆದಿದ್ದರೂ ಅ೦ತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ಮತ್ತೆ ಅದೇ ರೀತಿಯಿ೦ದ ವರ್ತಿ 
ಸುತ್ತಿರುವಾಗ--ಅವನಲ್ಲಿ ಅನುಭವವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುವ--ಅ೦ಂತಹ ಹಟಕ್ಕೆ 
ಈಾರಣವೇನಿರಬಹಂದು ? ವಿವಹಾನದ ಶೋಧ ಇನ್ನೂ ಹೊೂಸತಿದ್ದಾಗ ಅನೇಕರು 
ಅದರ ಹಾರಾಟದ ಪ್ರಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ ಎರವಾದರು ಈ ಅನುಭವವು ಕೂಡ 
ಬೇರೆ ಅನೇಕರನ್ನು ಮತ್ತೂ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ್ರದರಿ೦ದ ಹಿ೦ಂದೂಡಲಿಲ್ಲ? 
ಯಾಕೆ ? ಈ ಜನರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣದ ಪರಿವೆಯೆ ಇರಲಿಲ್ಲವೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಹಿ೦ದಿನವರು 
ಸಕ್ತುದು ಇವರ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಅರ್ಧವಾಗಲಿಲ್ಲವೆ? ಪ್ರಾಣದ ಪರಿವೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಬೇರೆ ಸಂಲಭೋಪಾಯಗಳಿಂದ ಅವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣವನ್ನು ಬಿಡಬಹುದಾ 


ಬ್ಲ 
ಗಿತ್ವು. ಆದರೆ ವಿಮಾನದ ಹಾರಾಟದ ಪ್ರಯೋಗವನ್ನೆ ಮಾಡುವ ಹಬೆ ಯಾಕೆ ? 


ಬುದಿ ಮತು ಶ್ರದ್ದೆ ೨.೨೩ 
ಆ ಇಸಿ ಆದಾ 


ಜೀವದ ಪರಿವೆಯನ್ನು ಕೂಡ ತೊರೆಯಿಸುವ ಇಂತಹ ಹಟಿದ ಕಾರಣವೇನಿದ್ದಿರ 
ಒಹ.ುದು 8 

ಇನೊ.೦ದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಶರಶೋಣ ಒಬ್ಬ ಒಡವ ಹೊಬಲೆ- 

ವ್ರ 


ಒಟ್ಟಿಗೆ ಗೆತಿ ಇಲ್ಲ: ಹೆಂಡತಿ-ವು ಶ್ಟುಳಿದ ಇ್ಲರೈೆ, ಆದರೆ ಆಶ್ರ ಯವನು ಔಂಡಒಹ: 
ದಾದ ಒಂದು ಜಪ್ಪರ ಕೂಡ ಇಲ್ಲ ತಲೆಯ ಮೇಲೆ. ಹಸಿದ “ತೊಟ್ಟಿ ಯಿಂದ 
ಹೆಗೆಲೆಲ್ಲ ದುಡಿದರ ನೊ ಬ್ಬ ಗ ಆರೆಹೊಬ್ಬೆಗೆ ಠೂಡ ಆಧಾರವಾಗದು. ತಿರಿದುಣ್ಣ 
ಬೇಕೆಂದರೆ ವಂದಿ ತಿಂದು ಉಗ್ಗುತಿದ್ದು ಕೂಡ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಾಲುವಂತಿಲ್ಲ. ಪ್ರ 
ಬಡಶನಮೊಡನೆ ಬೇನೆಯೂ ಅವನಲ್ಲಿ “ಮನೆಮಾಡಿದೆ. ಇಂತಹ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ನೋಡಿ ನಮಗೆ ಹೀಗೆ ವಿಚಾರ ಬರಒಹುಂದು : ಇದೆಂತಹ ಅಸಹ್ಯ ಜೀವನ! 


ಆಶೆಯ.ಲ್ಲ, ಅರ್ಜನೆ ಇಲ್ಲ [ ಷು ಮನುಷ್ಯನು ಜೀವದಿಂದಿರುವ್ರದಾದರೂ ಯರಠಾಕೆ ? 
ಇ೦ತಹನಿಗೆ ಇ.ರುಪ್ರದಕ್ಕಿ೦ತ ಸಾಯುವು್ರದರಲ್ಲಿಯೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸುಖ'. ಆದರೆ ಆ 
ಮಸುಷ್ಥನಿಗೆ ಆತ್ಮ ಹತ್ಯೆಯ ವಿಚಾರವೆ ಇಲ್ಲ: ಸಾಯುವುದಕ್ಕೆ ಹೆದರಿಯಾಗಲಿ, 
ಸಾಯ.ವ ಉಪಾಂ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲವೆ೦ದಾಗಲಿ ಅವನು ಜೀವದಿಂದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಜೀವಿಸ 
ಬೇಕು ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದಲೆ ಅವನು ಜೀವವನ್ನು ಹಿಡಿದುಕೊಂಡಿರುವವು. 


ಬ್ಚಿ 

ಅವನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲ, ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತೃಪ್ತಿ ಇಲ್ಲ, ಬುದ್ದಿ ಯಂದ ಬಗೆದು 
ನೋಡಿದರೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಚಟ್ಟ?! ಬುದ್ದಿಮ ನಸ್ಸು-ಇಂ೦ದ್ತಿ ಯಗಳ ದಿನೇದಿನದ 
ಅನುಭವವನ್ನು ಧಿಕ್ವರಿಸಿ ಅವನು ಜೀವದಿ೦ದಿರುವನಲ್ಲ : ಈ ಹಟಬಿದ ಸಣ 1 ; 


ಮೇಲಿನ ಎರಡೂ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ವ್ಯವಹಾರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಒಂದು ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು ; ಮೈ್ಚವತಾನಿಕನ ಮತ್ತು ಬಡವನ ಹಟಕ್ಕೆ 
" ಆಶೆ' ಎಂಬುದು ಕಾರಣವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಜೀವನವನ್ನೆ 
ಸ೦ಶಯಕ್ಯೆ ಗುರಿವಾಡಿಸುವಷ್ಟು ಹಟ ಆಶೆಯಿಂದ ಒರಒಹುಂದೆ? ಇಷ್ಟೇಸೆ? 
ಮಹತ್ವ್ವಾಕಾಂಕ್ಸೆ ಇದ್ದಾಗ ಕೂಡ ಮತಾನವನು ಮೊದಲು ತನ್ನ ಜೀವವನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಆ ಮೋಲೆ ಮಹತ್ತ್ವ್ವ್ವಾಕಾಂಕ್ಸೆಯ ಫಲವನ್ನು ಭೋಗಿಸಲು 
ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಜೀವವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೂಳು `ವುದು ಸೃಷ್ಠಿ ಯ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಇರು 
ವಾಗ, ಜೀವಕ್ಕೆ ಎರವಾಗುವ ಹಟ ಒರಬೇಕಾದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ವೀರಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿಯೊಂದು ಮಾನವನಕ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದೆ? ಸಮಾಜದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಕಷ್ಟವೆ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಆವರಿಸುತ್ತಿರುವಾಗಲೂ ಜೀವಿಸಬೇಕೆಂಬ ಹಬಟಿವಿದ್ದ 
ಬಡವನಕ್ಲಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ವರಿಸುವ ಒಂದು ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎ೦ದು ತಿಳಿಯ ಬಹುದೆ ? 
ಅಧವಾ ಇದು ಬರಿಯ ಆಶೆಯಲ್ಲ, ಒ೦ದು ತರದ ಭರವಸೆಯಾಗಿದೆ. ಎನ್ನೋಣವೆ ? 
ಪ್ರಯೋಗದಲ್ಲಿ ಜೀವ ಕಳೆದರೂ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಯಶಸ್ಟ ಖಂಡಿತ ಎಂದು 
ವೈಮಾನಿಕನಿಗೆ, ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕಷ್ಟ ರಂಪರೆಯೆ ಇದ್ದರೂ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನಸ 
ಒಂದೇ ತೀರುವುದು ಎಂದು ಒಡವನಿಗೆ ಭರವಸೆ ಇದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದಲ್ಲವೆ ? 


ಪಿ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಆದೂ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಒಳಗಿನ ಭರವಸೆ ಅತ್ಯ೦ತ ಘೋರ ಮತ್ತು 
ಇನ್ಸ್‌! ಕ್ರ ಶಾ ಜಿ ಜೆ ಜ್‌ ದ ೯ 

ಸಾಮಾನ್ಯ. ಅನುಭವದಫ್ಲಿಯ ಭರವಸೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಶಕ್ಕಿಯುತವಾಗಿರಬೇಕಾಗು 

ಡೆ ಫಲವು ನಿಶ ಯವಾಗಿ ದೊರಕುವ್ರದೆ೦ಒ ವಿಚಾರ, ಇನ್ನೊ೦ದು 


ಡೆ ಆ ಫಲವು ಜೀವಕೊಟ್ಟಾ ದರೂ ದೊರಕಿಸಲು ಯೋಗ್ಧ್ಯವಾದ.ದು ಎಂಒ 
ವಿಚಾರ, ಇವೆರಡೂ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಅನುಭವವು ತಳಹದಿಯಲ್ಲ ವರಾತ್ರವಲ್ಣದೆ, 


ಅನೇಕ ಸಲ ಅನುಭವವು ವಿರುದ್ರಾ ರ್ಧದ್ದಾಗಿರುವುದು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಪ್ರೇರಣೆ 
ಹ, ಫಲಕ್ಷಾಗಿ ನಿಶ್ವಯಮಬುದ್ದಿ. ಯಠಾವ ಶಕ್ತಿಂಯಿಂ೦ಂದ ವಡಾನವನು 


ಉತ್ತರವನ್ನು ಇ ೊೂಡಬಹ.ದು. ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕ್ರ್ರ್‌ವಂದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಚೀವಳ್ತ ತಾನು 
ಬೆಳೆಯು ವ್ರದರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರೆ ಈ ಶಕ್ತಿ ಕಂಡುಒರುವುದು. ತಾನು ಬೆಳೆ 
ಯಲೇ ಬೇಕಾದುದು ಖಂಡಿತ, ಬೆಳೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅಳಿದರೂ ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಮಾತು, ಗಾಯವಾದಾಗ ಒತ್ತಡದ ರಕ್ಕಾಭಿಸರಣದಿ೦ಂದ ನೋಯುವ ಬೆರಳನ್ನು 
ಮೊದಲು ವತಠಾಡಿ "ಧರ್ಮಯುದ್ದ'ಕ್ಯಾಗಿ ಮಡಿಯುವ ಅಪರಿಮಿತ ಸ್ಫೆನ್ನದ 
ವರೆಗೆ ಕ೦ಂಡುಒರುವುದು. ಹುಟ್ಟಿದ ಜೀವ ಬೆಳೆಯಲೇಬೇಕೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೂ 
ಹುಟ್ಟಿದಾಗಿನ ಅಸಹಾಯತೆಯೂ ವಿರೋಧಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೂ ಹೃದಯವು 
ಹಟದಿಂದ ಹಾರುತ್ತಿರುವ್ರದಲ್ಲ? ಈ ಹೃದಸಮದಲ್ಲಿಯೆ: ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ 
ಎನಬಒಹಂದೆ ? 


ತೇವಲ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಒಂದ 


ಹೃದಯ. ವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ (ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಬೇರ್ಕದರೆ ಜೀವ, ಜೈತನ್ಯು, ಆತ್ಮ 
ವ.ಎ೦ತಾದ ಹೆಸರುಗಳನ್ನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಒಹುದು ) ಆ೦ತಹದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು 
ಅನಧಿವಾರ್ಯವಾಗಿಯಾದರೂ ನಮಗೆ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವುದು ಆ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಗೀತೆ 
ಯ "ಶ್ರದ್ಧಾ ” (ನಂಬುಗೆ) ಎಂದು ಹಸರಿದೆ. ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ಶು೦ರಿತವಾದಕ್ಲಿ, ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಜ್ಞಾನಸ್ವೆ ಅಸಮರ್ಪಕ 
ವಾದ ಸಾಧನವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ನಮಗೆ ಶಕ್ಕಿಯಾಗುವುದು. ಇಷ್ಟೇಕೆ? 
ಜ್ಞ್ಯಾನ ' ಎಂಬುದೊಂದಿದೆ ಎಂಬ ವತಾತೇ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಒಂದುದಾಗಿದೆ. ಸಮ 
ರ್ಪಕವಾದ ಜ್ವಾನದಿ೦ದಲೆ ಪ್ರುಗತಿ ಎಂಬ ವಿಚುರವೂ ಶ್ರದ್ದೆಯಿ.೦ದಲೆ ಪ್ರೇರಿತ 
ವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಶ್ರದ್ದೆಯು ಜೀವದ ಆದಿಶಕ್ತಿಂಯಾಗಿದೆ. ಎಂದೂ 
ಹೇಳಬಹುದು. 


ಈ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕರು ಒಮ್ಮೆಲೆ ಒಪ್ಪಲಿಕ್ಕಿ ಲ್ಲ. ಶ್ರದ್ದೆ ಅಲ್ಲವೆ ನಂಬುಗೆ 
ಎ೦ಬುದು ಒದ್ದಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಟವೆಂದಾಗಲಿ ಆದ್ಯ ಸಹಜಶಕ್ತಿ ಎನ್ನು ವ್ರುದಾಗಲಿ ತೀರ 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮ್ಮೋಷ್ಹಾರ ೨.೨೫ 


ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿಯ ಮಾತೆನಿಸಬಹಂದು ಇದಲ್ಲದೆ. ನ೦ಬುಗೆಯೆ ನಿಜವಾದ 
ಜ್ಹಾಸಕ್ಕೆ ಸಾಧನ ಎಂಒ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಸಂದೇಹ ತಾಳಬಹುದು. ಮೊದಲು 
£ ಜ್ಞಾನ ವಿದೆ ಎಂದು ನಂಬಿ ಆ ಮೇಲೆ ಆ ಜಾ ನವನ್ನು ದೊರಕಿಸಬಯಸುವು 
ದೆ೦ದರೆ ತೀರ ಅಸಮಂಜಸ ಧೋರಣೆ ಎನಿಸಬಹುದು. ಕೊನೆಗೆ ನಂಜುಗೆಯಿ೦ದ 
ಜ್ಹಾನವೆಂದರೆ ನಾವು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವಂತೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಜ್ನಾನವನ್ನು ನಂಒಬಹೈದೆ೦ಂಬ ಅವ್ಲವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಸರಿಯಾಗಿ. ವಿಚಾರವರಾಡಿದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಸಂದೇಹಗಳಿಗೆ ಆಸ್ಪದವೆ ಉಳಿಯುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಮೊದಲು 4" ಸಂಬುಗ' ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ವ್ಹವಹಾರಕ್ಕೆ ಅಸವ೦ಜಸ 
ವಾದುದಲ್ಲ, ಪ್ರತಿನಿತ್ವದ ಅನೇಕ ಅನುಭವಗಳು ನಿದ್ದಿ ಮನಸ್ಸು -ಇಂ೦ದ್ರಿಯ 
ಗಳನ್ನು ವೀೋರಿ ಸಂಒ.ಗೆಯಿಿಂದಲೆ ಪಮಗೆ ದೊರೆಯು ಪ್ರಪು “ಎಂದು ಗನ 
ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ, ಬೇಕಾದ ಮಾತನ್ನು ಬಿಡಿಯಾಗಿರಿಸಿ ಷಬ ಭಧ "ಪತಿ 
ಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಎರಡು ಕಾಲ್ಲಳ್ಳ' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ, 
ಒಪ್ಪುತ್ತೇವೆ, ಇಡಿಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಈ ಆ ಟಾ ಇಕಾ ಬಿಪ್ರಾಯ. ವಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಯಾವ ಆಧಾರದಿ೦ದ * ನೋಡುತ್ತ 
ಅರವ ವ.ನುಷ್ಕನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಎರಡು ಸಕಾಲ್ಲಳು ಎಂಬುದು ಇಂದ್ರಿಯದಿಂದ 
ನವಮುಗೆ ತಿಳಿಯುವುದ ದು; ಮತ್ತೊ ಬ್ದ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ನೋಡುವಾಗ ಇವನಂ೦ತೆ 

ಮೊದಲು ನೋಡಿದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೂ ಎರಡೇ ಕಾಲ್ಲಳು ಎಂಬುದು ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ 
ತಿಳಿಯಒಹ.ದು ; " ಇವನಿಗೆ, ಇನ್ನೊ ಬ್ಹನಿಗೆ, ಈ ಮತ್ತೊ ಎಬ್ಬನಿಗೆ, ಆಗ ನೋಡಿ 
ದವನಿಗೆ-- ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಎರಡೇ ಕಾಲ್ಲಳು' ಎಂಬ ಅರಿವು ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ಒರು 

ವುದು. ಇಲ್ಲಿಗೆ ಕುಂರಿತವಾಯಿತು ಬುದ್ಧಿ -ಮನಸಂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜಾ ಸ ನಶಕ್ಕೆ ೯ 
ಮುಂಜೆ ನೋಡಿದ ಮತ್ತು ಆಗ ಸಾಕ್ಟ್ದಾ ತ್ಮಾಗಿ ಹ ಅರುವ ಮನುಷ್ಯ ರ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇವುಗಳ ಶಕ್ತಿ. ಆದರೆ * ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 

ಎಂಬ ವತಾತ್ತು, ಜ್ಞ್ಞಾನವಿಷಯವು ಇದಕ್ಟೂ ಇತ 0 ಜಾ ಮತ್ತು 
ನೋಡುತ್ತಲಿರುವ ಮನುಷ್ಯರಿಗಷ್ಕೆ ಸ ಅಲ್ಲ. ಎಂದೂ ನೋಡಲಾಗದ ಎಂದರೆ ಗತಿಸಿದ 
ಮತ್ತು ಬರಲಿರುವ ಮನುಷ್ಯ ರಿಗೂ ₹ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವು ಅನ್ವ 
ಯಿಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ತರ್ಕದಿಂದ ಸಿದ್ದವತಾಡಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಯಮನಿರ್ಬಂಧಗಳನ್ನ ರಿತವರಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗುವುದು. ಒಟದ್ದಿಗೆ 
ಕೂಡ ಬಂಡೆ ಮಾತು ಇದಾದುದರಿಂದ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಇದು ಒಳಗಾಗುವುದೂ ಶಕ್ಕ್ಯ 
ವಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿ- ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಗಮ ವಾದ ಈ ಮಾತನ್ನು 

ನಾವು ದಿನದ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ ಒಬಪ್ಪುತ್ತ್ಯೇವೆ, ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತ. ವೆ! ಯಾವ | 
ದಿ೦ದ ಇ೦ತಹ ಮಾತನ್ನರಿಯುವೆವೊ ಆ ಸಾಧನವೆ ಶ್ರದ್ದೆ ಇಲ್ಲವೆ ನಂಬುಗೆ ಎರಡ 
ಮೋಲೆ ನಂಬುಗೆಗೆ ಜ್ಞಾನಸಾಧನವಾಗುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. 


ರ್ಪಿ-ಳ೫೭೦ 


ಸ್ರ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 
ಇ 


ಶ್ರದ್ದೆ ಎ೦ಬುದು. ಬದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ, 

ಶ್ರೀಷ್ಠೆವಾದ, ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಜ್ಲಾಾನಸಾಧನವೆಂದೂ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಜೇವಿಯಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ದಾ “ತ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದೂ ಮೇಲೆ ಸೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. 
ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯಿಸಿ ೫ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕರು ಒಪ್ಪುವಂತಿಲ್ಲ, ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ 
ತಿಳಿದುಬರುವ ಜ್ಲ್ಯಾನವನ್ನೆ ನಂಒಬೇಳಕೆಂದರೆ ವ್ಯವಹಾರವೆ ನಡೆಯಲಿಕ್ಟಿ ಬ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಶ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಬುದ್ದಿ ತರ್ಕಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ್ದರಿಂದ, ಇದೇ ಶ್ರದ್ದಾ ಜನಿತ 
ಜ್ಞಾನ ನ ಮತ್ತೊ೦ದು ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಜು ಜ ್ರವತಾಣಗಳೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವು್ರದರಿಂದ 
ಚಾ ಸಜ ವತಾನವರು ಕೂಡಿ ಬೆಳೆಯಬೇಕಾದ ಸವತಾಜದಲ್ಲಿ ಅನವಸ್ಲೆಯೆ ತಲೆ ಎತ್ತ 

ಒಹ:ುದಬ್ಬವೆ?" ನಾನು ಹೇಳುವುದೆ ನಿಜ್ಕ ನನ್ನ ಶ್ರದ್ಧೆ (ಆತ್ಮ, ಒಳದನಿ ಅ೦ಂತರಾತ್ಮ್ಮಾ 
ಮ.೦ತಾಗಿ) ಹೀಗೆ ಹೇಳುವುದು ”' ಎಂದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನೂ ಹಟ ತೊಟ್ಟಿ ರೆ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ವ್ಯಕ್ಕಿಗಳೊ ಅಷ್ಟು ಜ್ಞನಗಳಿವೆ 4 ಒಪ್ಪಬೇಕಾದೀತಲ್ಲ ? 
ನಿಜ. ಶ್ರದ್ದೆಯು ಲ 0 ಹೇಳುತ್ತಿರುವಾಗ ಈ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಸ್ಚ್ಯದಲ್ಲಿ ಟ್ಟು 
ತೊಂಡೇ ಕಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಶಕ್ತಿ ಎನಿಸುವ ಶ್ರದ್ದೆಯು ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಶಕ್ತಿಯಂತೆ ಆ ಶಕ್ಕಿಯನ್ನು ಪಯೋಗಿಸುವವನ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳಿ 
ದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯೂ ಬುದ್ದಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳಂತೆ ಪರತಂತ್ರವಾದುದು. ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಲಾಗದು. ಬುದ್ಧಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳು ವತಾನವನನ್ನು ವೀರಿದ ಹೊರಗಿನ 
ಸ೦ಗತಿಗಳ, ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಜಿ ತಿಯ ಮೇಲೆ ಆಜಗತ ತೆ ಆದರೆ ಶ ಶ್ರದ್ಧೆಯು 
ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಹಿತಿಯ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ವರಾನವನನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಈ ಕ 
ಕ್ವ್ಯಾಗಿಯೆ ಬೇಕೆ” ಬೇರೆ ಜನರಲ್ಲಿ ಶೈ ್ರದ್ದೆಯ ಉಪ “ಚೂ ಗವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಧವಾಗಿ 
6 ಓತು ಗೀತೆಯು ಈ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಸಾರಿದೆ 


ಸತ್ತಾನುರೂಪಾ ಸರ್ವಸ್ಯ ತ್ರದ್ಧಾ ಭವತಿ ಭಾರತ | 
ಶ್ರದ್ಧಾವುಯೋಂಯಂ ಪುರುಷಃ ಯೋ ಯತಶ್‌-.._ಶ್ರದ್ಧಃ ಸ ಏವ ಸಃ || 

( ೧೭-೩೩, )* 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ( ಸತ್ತ್ವ ವ )ಕ್ತಾ ಹೊಂದಿಕೆಯಾದ 


ಶ್ನೆ ಇರುವುದು ; ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಸುನಲ್ಲಿಯೂ “ದ್ದೆ ಬದ್ದ ಇದೆ, ( ಎಂದರೆ) 
ಶ ದಗೆ ತಕ್ತು ವ್ಯಕ್ಕಿತ್ವವೆ ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ:ನಲ್ಲಿದೆ (ಎ೦ದು ತಿಳಿಯಒಹುದು ) 


ಶ್ರದ್ದೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದು ಸೋಜಿಗವಲ್ಲ, ಸಹಜವಾದುದು. 





೫೪ ೧೧ ಮತ್ತು ೭'೨೧ನ್ಹೂ ನೋಡಿರಿ, 


ಅಆನತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಹಾರ ೨೨೬ 


ಇಷ್ಟಾದರೂ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ತೊಡಕು ಉಳಿಯುವುದು. ಶ್ರದ್ಧೆ ಸಹಜ 
ವಾಗಿಯೇ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವಾಗ ಇ೦ತಹ ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದು 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ? ಶ ದ್ವೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಲಸ್ಸ್ಸ ಸದಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಶಸೊ೦ಡರೆ 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸುಲಭವಾಗಿ ಉತ್ತರಕೊಡಬಹುದು. ಒದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ಜ್ಞಾಾನಸಾಧನಗಳಲ್ಲ ಎಂದು. ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ, ಅದನ್ನೆ ಮುಂದುವರಿಸಿ 
ಯಾವ ಶ್ರದ್ಧೆಗೆ ಒಂದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಹಕಾರವಾಗಲಿ ಸಂಪರ್ಕ 
ವಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲವೊ ಆ ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಶ್ರೇಷ್ಟ ಎಂದು -ಹೇಳಬಹಂದು, ಒಂದು 
ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅನ್ಯರನ್ನು ವಂಚಿಸಿ ತಾನು 
ದೊಡ್ಡವನಾಗವ ಜನರು ಅನೇಕರಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಅಂತಹ ಕೆಲವರು 
ಶಿಕ್ಷುಗೂ ಗುರಿಯಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡವರಾದವರ 
ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನಷ್ಟೆ ಕಣ್ಣುಮು೦ದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು "ಪಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯೆವಿದೆ ' 
ಎಂದು ಕಟಿದಿ೦ಂದ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಹೂಡಬಹುದು , ಇಬ್ಬವೆ ಶಿಶ್ಚೈಗೆ ಗೆರಿ 
ಯಾದವರನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು " ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿದೆ, ನಿಶ್ಚಿತವಿಲ್ಲ' 
ಎ೦ದು ತ್ರಿಶಂಕುತನದ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರಬಹುದು , ಇಲ್ಲವೆ ಶಿಕ್ಸೈಗೆ ಗುರಿಯಾದ 
ವರನ್ನಷ್ಟೆ ನೋಡಿ "ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವೆಂದಿಗೂ ಇಲ್ಲ್ಬ' ಎಂದು ನೈತಿಕ ನಿರ್ಣಯ 
ವನ್ನು ಕೊಡಒಹುದು. ಆದರೆ ಒಂದು ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಮೂರೂ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗಳು ಸಮರ್ಪಕವಲ್ಲ ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಈ ಮೂರರಲ್ಲಿ ಒಂದಿ 
ಲ್ಲೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸ್ಸು-ಇಂ೦ದ್ರಿಯಗಳ ಅನುಭವವೆ ತಳಹದಿ 
ಯಾಗಿದೆ. ಇವುಗಳಿಂದ ಕಂಡುಬಂದುದರ ಮೇಲೆ ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವಿದೆ. 
ದೊಡ್ಡವರಾದವರ ಮತ್ತು ದಂಡನೆಗೆ ಗುರಿಯಾದವರ ದೃಷ್ಟಾ೦ತಗಳು ಏಕಕಾಲಕ್ವೆ. 
ಕಂಡುಒರುವಾಗ ಅವೆರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನೆ ಅನುಸರಿಸಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಡುವುದು 
ಎಂದಿಗೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗದು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಈ ರೀತಿ ನಿರ್ಣಯಕೊಟ್ಟಿದೆ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯುವ `-- "ವಂಚನೆಯಿಂದ ಯಾರಿಗೆ ಏನೆ ಪ್ರತಿಫಲ ದೊರಕಿರಳಿ, ಅದರ 
ಸಂಒಂಧವಿಲ್ಲದೆ ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದು. ' ಈ ನಿರ್ಣಯದಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ದಿಮೊದಲಾಡುವುಗಳ ಅನುಭವವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯರಾಗಿ ಆಲಕ್ಷಿ ಸಿದೆ. ಇದೇ 
ಶ್ರದ್ಧೆ- ಆದರೆ " ವಂಚನೆಯಿಂದ ಯಾರಿಗೆ ಏನೆ ಪ್ರತಿಭಘಲ ದೊರಕಲಿ, ಅದರ 
ಸ೦ಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು ' ಎ೦ಬ ಮತಾತೂ 
ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಎನಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಇಲ್ಲಿಯೂ ಬುದ್ದಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳ ಅನುಭವ 
ವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಲಕ್ಷಿ ಸಿದೆ ಇದನ್ನೊ ಪ್ಪಿದರೆ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ 
ಜಾನ ದೊರಕಬಹಂದಲ್ಲ! ಅಲ್ಲವಾದರೆ, ಅವೆರಡಲ್ಲಿಯೆ ತಂತಮ್ಮೊಳಗೆ ಯಾವ 
ಶ್ರದ್ದೆ ಶ್ರೀಷ್ಟ? ಯಾಕೆ ಶ್ರೇಷ್ಟ? ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಶಯಗಳೇಳ 
ಬಹುದು. ಸರಿ, ಆದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾವೊಂದು ಮಹತ್ತ್ವದ ಮಾತನ್ನು 


೨೨೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ.-ಯೋಗ 


ಮರೆತಿದ್ದೇವೆ, ಅದಕಾಗಿ ಇ೦ತಹ ಸಂಶಯಗಳು, ಆ ಮಾಾತು ಹೀಗೆ. ಶ್ರದ್ದೆಯು 
ಕೇವಲ ಮಾನವನನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿದ ಶಕ್ಕಿಯು. ಬಾಹ್ಯಪರಿಸ್ಲಿತಿಯ ಮೇಲೆ ಆದು 
ಯಾವ ರೀತಿಯಿ.೦ದಾದರೂ ಅವಲಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿಲ್ಲ ಒಂ೦ದರೆ ನಿಜವಾದ, ಶ್ರೇಷ್ಟ 
ವಾದ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಬಾಹ್ಮಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಸಂಬಂಧವನ್ನ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವು 
ದಿಲ್ಲ; ಅಧವಾ ಅದಕ್ಕೆ ಬಾಹ್ಹಪರಿಸ್ದಿತಿ ಎ೦ಬುದರ ಅರಿವ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು ತಾನು ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಬ ವಿಂಗೆಡದ. ಪರಿವೆ ಇದ್ದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾರ್ಧದೃಷ್ಟಿ ಇರುವುದು. ಆ ವಿಂಗಡದ ದ್ಧ ಷ್ಟಿಯೆ "ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಮಾರ್ಧದ ಕ್ಸ 
ಹೋಗಿ ಸಮದೃಷ್ಟಿ ಒರುವುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ. ಆನೇಕ ಕಡೆ ಶ ಶ್ರದ್ದೆಗೆ ಸಮದೃಷ್ಟಿ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿದೆ. ಸಮಬುದ್ದಿಯೆ ಭಕ್ಕಿ, ಭಕ್ತಿಯೆ ಶ್ರದ್ದೆ ಎಂಬುದು ಚಂ 
ಮೇಲೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ವಿವೃತವಾಗಿದೆ. . (೬ ೧೭-೧೯, ೯ ೨೯-೩೪, ೧೧ ೫೫, 
೧೮ ೫೧-೫೭). * 1 ಔಚ ಯಾವ ಶ್ರದ್ದೆ ಯಲ್ಲಿ ಸಾ _ರ್ಧವಿರುವುದಿಲ್ಲವೊ, 
ಸವ್ಯದೃಷ್ಟಿ ಇದೆಯೊ ಅದೇ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದು ಎಂದು ನಿನ ೦ದೇಹವಾಗಿ ಹೇಳ 
ಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಸಮದೃಷ್ಟಿ ಒರುವುದಾದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ವಿಘಾತುಕವಾದ ಒದ್ದಿ- 
ಮನಸ್ಸು-ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲಫ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು. (೬-೧೧-೧೪, 
೩೫-೩೬; ೩೪೧, ೫೨೭-5೨೮, ೧೨ ೯-7೦). ಅದಕಾಗಿಯೆ ಕೃಷ್ಣನು, 


ಶ್ರದ್ಧವಾರ್ನ ಲಭತೇ ಜ್ಞಾನಂ ತತ್ಪರಃ ಸಂಯತೇಂದ್ರಿಯಃ | (೪.೩೯) 


: ಶ್ರದ್ಧೆ ಇದ್ದವನಿಗೆ ಜ್ಹ್ಞಾನ ದೊರಕುವುದು, ಆದರೆ ಅದಕಾಗಿ ಆವನು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹತೋಔಟಿಯಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದಂ'. 


ಎಂದಿದಾ ವೆ. 


ಇನ್ನು ಶ್ರದ್ಧೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಸಂಶಯದ ಸಮಾಧಾನ 
ವನ್ನು ನೋಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಶ್ರದ್ಧೆ ಯು ಜೀವಿಗೆ ಸಹಜವಾದ.ದರಿಂದ ಮುತ್ತು 
ಬುದ್ದಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಟ ವಾದುದರಿಂದ ಜಾ ನಕ್ಕೆ ಅದೇ ನಿಜವಾದ 
ಸಾಧನ ಎ೦ದು ಹೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ. ಈ ವಡಾತಿನಲ್ಲಿ ತೋರಿಕೆಗೆ ಓಂ ಅಸ೦ಗತಿ 
ಇದೆ ಶ್ರ ದ್ದೆ ಯಿಂದ ಜಾ ನ ದೊರಕುವುಡೆ೦ದು ಹೇಳುವೆವು, ಆದರೆ ಜ್ಞಾ ನ 
2 ಮುಂಚೆ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಶ್ರದ್ಧೆ ಯ೦ದಲೆ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳು ಹವೆವು! ಇದೆಂತಹ ಅಸಮಂಜಸ ! ಮೊದಲು 'ಒಂದನ್ನು ನಂಬುವುದು, 
ಚಚ. ನಂಬುಗೆಂಯಿಂ೦ದಲೆ ಅದು ಇದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ! ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಗೆ ಈ ಮಾತು ಅನ್ವಯಿಸುವುದೆ೦ಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದ. ತತ್ತ,ವೇತ್ತರಾದ ಡಾ. 
ರಾಧಾಕೃ ಷ್ಠ ಜು ಇವರೂ ಈ ಮಾತನ್ನೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ ಗೀತೆಯ "ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲ. ಹಾ 





* ೨೬೩೧ ೫೧೯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಆನತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋ ದ್ದಾರ ೨೨೯ 
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ಜ್ಞಾನ ಎ೦ದು ಮೊದಲು ನಂಬುವ್ರದು, ಆಮೇಲೆ ನಂಬಿದ ಜ್ಞ್ಯಾನವೆ ನಿಜವಾದು 
ಬ ಹೊಳೆಯುವುದು ', ಇದು ಸೋಜಿಗವೊ, ಸಮಂಜಸವೊ--ಇಆದರೆ ಕ ಕೃಷ್ಣನು 
ಮಾತ್ರ ಒಂದು ವಿಧ ಚಮತ್ವಾರವಾಗಿ ಇದನ್ನು ಸ್ಥ ಷ್ಟಿ ೇಕರಿಸಿದ್ದಾನೆ : 


ಯೋ ಯೋ ಯಾಂ ಯಾಂ ತನುಂ ಭಕ್ತಃ ಶ್ರದ್ಧಯಾರ್ಚಿತುವಿಂಚ್ಛ ಚ್ಛತಿ। 
ತಸ್ಯ ತಸ್ಯಾ ಚಲಾಂ ಶ್ರದ್ದಾಂ ತಾಮೇವ ವಿದಧಾಮ್ಯಹಂ |] " ೨೧) 


ಶ್ರದ್ದೆ ಗೆನುಗುಣವಾಗಿಯೆ ಸಿದ್ದಿ ಎಂಒ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಒ೦ದು ಉದ್ದೆ ಕ್ಲೇಶವಿರ 
ಬೇಕು ಜಾ ನವು ಸಮಸ ೫ಘೀಕಾಡ8ಿ ಅದನ್ನು ನಾವು ತಿಳಿಯುವುದು 
ಹೇಗೆ? ನವ ವುು೦ಜಿನ ಶ್ರದ್ದೆ ಅಕರ ಜ್ಯಾ ನಕ್ತೂ ಕೊನೆಗೆ ದೊರೆತ ಜ್ವ್ವಾ ನಕ್ಕೂ 
ಹೊಂದಿಕೆಇದ್ದರೆ ಅದು ಸವಮರ್ವಕ ತಾ (ಹಃ ಚಾ ಮಂಂಂಜೆ ಗೊತ್ತು ಹ್‌ 
ದಂತೆ ವರ್ತಿಸಿದ ಮೋಲೆ ಆ ವರ್ತನೆ ಸಮರ್ಪಕ ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುವ ವ್ರದಿಲ್ಲವೆ? 


ಇದಲ್ಲದೆ, ಧ್ಯೇಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಇಲ್ಲದಾಗ ಅದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು ಅಶಕ್ಕವೆನು 
ವಂತೆ ಜಾ ನದ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಇಲ್ಲದಾಗ. ದೊರಕಿಸುವುದು ೦ ಯಾವುದ ದನು ಲ : ಮೊದಲು 


ಕಲ್ಪನೆ ವರಾಡಿಕೊದಲ. ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಸಾಧನ ಯರಾಳೆಂದರೆ ಅದು 
ಒಂದ _ವು ನಸು _ರಂದ್ರಿಯಗಳಂತೆ ಅಧಿಯತಸಂಒಂಧದ ಬಾಹ್ಮಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯನ್ನು 
ಅವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿಯೆ "ಶ್ರದ್ದಾವಾನ್‌ ಅಭತೇ ಹಡ (೪.೩೯) ಎಂದಿಷ್ಟೆ 
ಹೇಳದೆ, "ಅಜ್ಜಶ್ವಾಶ್ರದ್ಧಧಾನಶ್ಚ ಸ೦ಶಯಾತ್ಮಾ ವಿನಶ್ಚತಿ' (೪-೪೦) ಎಂದೂ 
ಕೃಷ್ಣನು ಖಂಡಿತದ ಗೆರೆ ಎಳೆದಿದ್ದಾನೆ. ಮುಂದೆ ಶ್ರದ್ದೆಯ ವಿಷಯವಾ?ಯೆ 
೭೧ ತ | 
ಹೇಳುವಾಗೆ " ಶ್ರದ್ದೆ ಇದ್ದರ ಇಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆ ಸದ್ದತಿ ಖಂಡಿತ, ನಹಿ ಕಲ್ಯ್ಯಾಣಕೃತ್‌ 
ತಶಿ ತ್‌ ದುರ್ಗತಿಂ ತಾತ ಗೆಚ್ಚತಿ ' (೬ ೪೦) ಎಂದೂ ಥೈರ್ಯದ ವಠಾತನ್ನು 
*್ರ 
ಸಾರಿದ್ದಾನೆ. 
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೧೦. ಮೋಕ್ಷ ಇಜಇನೆ ಮುನ್ನೋಟ 


ದಿ 


ಅರ್ಜುನನ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ;]ರವನ್ನು ಕೊಡಲು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಗೀತೆಯ 
ಹದಿನೇಳು ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ಅವಶ್ಯವೆನಿಸಿದುವು. ಇದೊಂದೆ ಮಾತಿನಿಂದ-- 
ಸ್ಥೂಲದೃ ಷ್ಟ ಯಿಂಂದೆ. ಆಗಲಿ-- ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಸಣ್ಣದಾದುದಲ್ಲ, ಕ್ರ ಷ್ಠ ನ 
ದೃ ತೆ ಆ ಶೂ ಅದಕೆ ಬಹಳೇ ಮಹತ ವಿದೆ ಎ೦ದರಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಜ.1 
ಜತ್‌ ಜಗೆದೇಕವೀರನು ಶೂಡ ಕಾರ್ಯವನ್ನೆ ದುರಿಸಿದಾಗ ್ಛು ಚಲ್ಲಬೇಕೆಂದರೆ 
ಮಾಾನವಪರ್ಪ್ರಾಣಿಯಂ ಎಷ್ಟೊ೦ದು ಅಸಕಾಯವಾದ, ಸೋಜಿಗದ ನೆಲೆಯಾದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿರಒಹುದು? ಹಸಿದವನು ಇದಿರಿನಲ್ಲಿ ಅನ್ನವನಿಟ್ಟಾಗೆ " ನನಗೆ ಊಟ 
ಬೇಡ? ವಎನುವುದು ಎಷ್ಟ್ಟು ವಿಸ್ಮಯಕಾರಕವೊ ಅಷ್ಟೆ ಅಜುುನನು *ನನಗೆ 
ಯುದ್ದೆವೆ ಬೇಡ' ಎನುವುದು ವಿಸ್ಮಯಕಾರಕವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಇ೦ತಹ ಪ್ರಶ್ನ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮಯದ ಜೊತೆ ವಿಷಾದವೂ ಸೇರಿದೆ. ಅರ್ಜುನನ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 
ನೋಡಿದರೆ ಯಾವ ಮತಾನವನೂ ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವ-ಶಕ್ತಿ-ಶಿಕ್ಷ್ಮಣ-ಸ೦ಸಸ್ವಾರಗಳ 
ಚ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ರಿಡಲಾರನು ; ಹಾಗೆ. ವರಾಡಿದರೆ. ಮಾನವಸವರಾಜಕ್ಕೆ 
ಸ್ಥಿರತೆಯೂ ದೊರೆಯದು. ಇಷ್ಟೊ ೦ದು ಅನುಭವಸ್ಥನಾದ ಅರ್ಜುನನೂ ತನ್ನ 
ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಒಗೆಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲು ತುತ ತ ಮೇಲೆ ಮಿಕ್ಯುವರ-- 
ಸಾವರಾನ್ಯರ-ಪಾಡೇನು ? ಎಷ್ಟೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಆ ಮರಾನವನಿಗೆ 
ಪರಿಸ್ಹಿ ತಿಯು ಮತಿಭ್ರಾಂತಿಯನ್ನು೦ಟುಮಾಡಒಲ್ಲಂದಾದರೆ ಅಂತಹ ಶಕ್ಕಿಯ 
ಉಪಯೋಗವೇನು? ಸ೦ಂಕಟಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ೦ರಕ್ಸ್ಟ್ಪ್ಮಣೆಯನ್ನ್ಕೂ ಸಮಾಧಾನವನ್ನೂ 
ತಂದುಕೊಡಲಾರದ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಂದಾದರೂ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನ? ಇ೦ತಹ ಅನೇಕ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಅರ್ಜನನ ಅಡೊಂದೆ ಪ ಶ್ತೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಅದನ್ನ ರಿತುಕೊಂಡೇ 
ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಪ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ಅಷ್ಟೋ ೦ದು ಮಹತ್ತ್ವ್ವವನ್ನು ಎಟಿ ಶದ್ದಾನೆ. 


ಇನ್ನೊ೦ದು ದೃಷ್ಠಿ ಬ್ರಯಿಂಂದ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲಿ ವಾನವನ ಸಾವರಾಜಿಕ 
ಜೀವನದ ಸಮಸ್ಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬಂಧು-ಬಳಗೆ-ಶತ್ತು-ವಿುತ್ರ- 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ ಮು೦ತಾದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಕೇವಲ ವಠಾನವನ ಸಾಮರಾಜಿಕ 
ಕೂತ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿವೆ; ಧರ್ಮ-ದಂಡ-ದೇವ- ದಾನ ಮ.೦ತಾದ ಬಲ್ಲ 
ಲ್ಬನೆಗಳು ಆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೇವನದ ಪ್ರಗತಿಶಿಖರದ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಯ ಆಹಾರಾರ್ಧವಾಗಿ ಒಂಬಿಗನಾಗಿ ಸ೦ಚರಿಸುತ್ತಿ ದ್ದ ರೆ ಅವನಿಗೆ ಬಂಧು- 


ಬಳಗಾದಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯೆ ತೊಡಕಿಸತಿ ಇರಲಿಲ್ಲ; ಮದುವೆ ಮತ್ತು ಚ ಟುಂಬನಂಕ ಗಳಿಂದ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩೧ 


ಸ೦ಂತುಷ್ಟನಾಗಿದ್ದರೆ ದೇವ ಧಥರರರ್ಮಾದಿಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಅವನನ್ನು ಹಳಛವಳಿಸುತ್ತಿ 
ರಲಿಲ್ಪ. ಇದಿರಾಗಿ ಒಂದ ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ಶತ್ರು ಎಂದೇ ತಿಳಿಯುವ ಪರ್ಶು- 
ಸಹಜವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ೦ದಿನಿಂದ ವಕಾನವನು ತನ್ನ ಸಾಮಾಜಿ ಕಜೀವನ 
ವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದನು, ಮದುವೆ ಮತ್ತು ಶುಟು೦ಬಸಂ೦ಸ್ಥೆಗಳಿಂದ ಕಾಮ 
ವಾಸನೆಗೆ ಮತ್ತು ಅನ್ನದ ಅಧಿಕಾರನ್ತೆ ಸ್ವಿರತೆಯನ್ನು ತ೦ದುಕೊಟ್ಟಿ ೦ದಿನಿ೦ದ 
ಸಾವತಾಜಿಕ ಜೀವನವು ಬೇರೂರಿ ಬೆಳೆಯಲಾರಂಭಿಸಿತು, ದೇವ-ಧವರರ್ತಾದಿ 
ಗಳಿಂದ ಪರಸ್ಪರ ಭಯಹಿಂಸೆಗಳನ್ನು ಕಡಮೆವರತಾಡಿಕೊಳ್ಳಲೆತ್ತಿ ಸಿದ೦ದಿನಿ೦ದ 
ಸಾವತಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಸ್ಮರೂಪಕ್ಕೆ ವಿಕಾಸ ಬರತೊಡಗಿತು ಆದರೆ ಈ ಸಾಮತಾ 
ರ 


ನ 


(10 


ಜಿಕ ಜೇವನದ ರುರಿಯ "ವರಾತ |) ಅವಾ. ಹತವಾಗಿ ಹರಿದಿಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನೆ ವರಾಸ 
ನ ಇತಿಹಾಸವೆ ಸಾಕ್ಸಿಯೂಾಗಿದೆ. ಇದಿರಿಸಿದವಸು ತನ್ನ ಶತ್ರು ಎಂದು ಆಗಾಗೆ 
ತಿಳಿದುದು೦ಟು , ಧನಿಶ-ಬಡವರಲ್ಲಿ ಅಂತರವು ಅಳತೆಗೆಟ್ಟು ಅನ್ನದ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೂ 
ಕಾಮವಾಸನೆಯ ಸೇವೆಗೂ ವ್ಯತ್ಯಯ ಒಂದುದುಂಟು; ಪರಸ್ಪರ ಭಖುಶ್ವಾಗಿ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿಘಾತುಕವಾದ ದೇವಧರ್ಮರನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದು೦ಟು. ಇಂತಹ ಸಮಯ 
ಒದಗಿದಾಗ ವತಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕತೆಯೆ ಸ೦ಂಶಯಾಸ್ಸದವಾಗುವುದು. ಆಗೆ 
ನೀತಿ-ನಡತ್ಕೆ, ರೀತಿ-ಧರ್ಮ, ದೇವ-ನಿರ್ಣಯತತ್ತ್ವ್ವ ಇವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
ಬದಲಾಯಿಸಿ ಗೊಂದಲದ ನಸುಕು ಜಂರಿ ಶಾ೦ತಿಯು ಬೆಳಗು ಹರಿದಿದೆ. ಒಂದೊಂದು 
ಸಲ ಬೆಳಗು. _ಹರಿಯುವುದರೊಳಗೆ ಒಂದೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಶವವಾಗಿದೆ. 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಈ ನಸುಕಿನಂತಾಗಿದೆ. ಅವನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದ 
ಉತ್ತರ ದೊರಕಿದರೆ ಬೆಳಗಿನೊಡನೆ. ಬದಲಾವಣೆ ಬರಬಹುದು ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ನಸುಕಿನ ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಮುಗ್ಗರಿಸಿ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ ರವಾಗಒಹುದು. 
ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಏರಿಳಿತಗಳು ಒ೦ದರ ಹಿಂದೊಂದರಂತೆ ಬರಲೇಬೇಕು 
ಎ೦ಬ ಗಾದೆಯ ವರಾತಿನ ತಪ್ಪು ತತ್ತ್ವವನ್ನು ನಾವು ನಂಬುವಂತಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಇತಿಹಾಸದ ಕತೆಯೆ ಸಾಇಕ್ಟ್ಟಿ, ನಿಜವಿದ್ದ ವರಾತೆಂದರೆ ಏರಿಕೆಯ 
ಸ೦ಸ್ಥ್ಯೃತಿ ಏರುತ್ತಲೆ ಹೋಗುವುದು, ಇಳಿಯುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇಳುಕಲಿಗೆ ಬೀಳು 
ವುದು, ಏರಿಕೆಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಒ೦ದು ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು ಮೆಟ್ಟಿಲಿಗೆ 
ಹೋಗುವ ಸಂಧ್ಯಾಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹಾಸ ಕಂಡ೦ಂತಿದ್ದರೂ ಹಾರುವ ಹುಲಿಯ 
ವುದುಡಿದ ಮೃ್ಚಯಂತೆ ಅದು ಏರಿಕೆಗಾಗಿ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಗ್ರೆಹಿಸಿದೆ, ನಿಜವಾದ 
ಹಾಸ ಅದರಲ್ಲಿಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಲಕ್ಮ್ಮ್ಮದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯಂ೦ಶ 
ಹರ ಜನ್ಮತ್ತೆ ಕಾರಣವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅವನತಿಗಿಳಿದದ್ದೆಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳ 
ಒಹುದೊ ? ಇದೊಂದು ದ ಎಷ್ಟ್‌ಾಂತದಿ೦ದ ನಾವು ಹೇಳುವ ಮಾತು ಸ ಷ್ಟ್ಟವಾಗಲು 
ಸಾಕು. ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಅಥೋಗತಿಯಾಗಲಿ ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ನಡಯುವ್ರದು-- 
ಅದನ್ನು ತಡೆಯದಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ. ತಡೆಯಲು ಶಕ್ಕವಿದೆ, ಅಥೋಗತಿಯಂಕೆ 


ತಿತ್ಟಿತಿ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗೆ 


ಗತಿಯನ್ನು ಈೂಡ ತಡೆಯುವುದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಅಧೋಗತಿಯನ್ನು ತಡೆದು 
ಗತಿಯ ವರಾರ್ಗಕ್ತೆು ಮುಟ್ಟುವುದು ಜ್ಞ್ಯಾನ, ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ತಡೆದು ಅಧೋ 
ಗೆತಿಗಿಳಿಯುಂವ್ರದು ಅಜ್ಜನ, ಮೊದಲನೆಯದು ದೈವೀ ಸ೦ಪತ್ಮು, ಎರಡನೆಯದು 
ಆಸುರೀ ಸಂಪತ್ತು; ಮೊದಲನೆಯದು ಸಾತ್ತ್ವಿಕ, ಕೊನೆಯ. ದು ತಾಮಸ, ಸಂಧ್ಯಾ 
ಕಾಲವು ರಾಜಸ ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿ, ಆಲಂಕಾರಿಕವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. 
ಆಜರು೯ನನ ಪ್ರಶ್ತೆಗೆ ಇದು ಕೃಷ್ಣನ ಕೊನೆಯ ಉತ್ಕರ ಇದರ ಕಾರಣಗಳನ್ನೂ 
ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನೂ ವಿವರಣೆಗಳನ್ನೂ ತೋರಿಸ. ವ್ರದು ಗ್ರಂಧದ ಒಹುಭಾಗ. 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಒ೦ದು ಸ೦ಗತಿಯನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ದ್ದಾನೆ, ಅದೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವರಾನವನ ಸ್ಥಾನ. ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ಹುದಾದ ಜ್ಞ್ಞಾನದಿ೦ದ ಅವನ ಏರಿಳಿತದ ಮೆಟ್ಟಿಲು ನಿಲ್ಲುವುವು. 
ಮಾನವನ ಸ್ಥಾನ ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಧವಾದರೂ ಏನು ಎಂಬುದು 
ಮೊದಲ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾನವನು ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣಗಳ ಪ್ರಪ೦ಜಕ್ಕೆ ಸ೦ಒಂಧಿಸಿದವನು, 
ಆ ಪ್ರ೦ಚಕ್ಕೆಯೆ ಒಳಪಟ್ಟಿವನು. ಕಾರ್ಯಕಾರಣವೆಂಬುದು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆನಿಷ್ಟರಣ. 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಸಿ ಕಾರ್ಯಕಾರಣವಿದೆಯೊ ಅದೆಲ್ಲವೂ ಸೃಷ್ಟಿ ಎ೦ಬುದರಲ್ಲಿಯೆ ಸಮಾವಿಷ್ಟ 
ವಾಗಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದು. ಇಂತಹ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಕ್ರಮ 
ಬದ್ಧನಾಗಿ ವತಾನವನು ತಾನೂ ಬಬ್ಬನಿದ್ದಾನೆ. ಕಾರ್ಯ, ಕಾರಣ, ದೇಶ, ಕಾಲ 
ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಅಸ್ಕಿತ್ತವಿಲ್ಲ, ಇಂದ್ರಿಯ-ಮನಸ್ಸು-ಬುದ್ದಿ-ಅನು 
ಭವ ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ ಮಾನವನಿಗೆ ಅಸ್ಪಿಶ್ವವಿಲ್ಲ, ದೇಹ-ಳಹಾರ-ನಿದ್ರೆ- ಜನ್ಮ 
ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ ಮಾನವನಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವಿಲ್ಲ ! ಇದನೈೆ ಲ್ಲ ಒಂದೇ ವಡಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಕೀಳುವುದಾದರೆ, ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹೊರಗೆ ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹೊರತಾಗಿ ವತಾನವನಿಗೆ 
ಆಸ್ಥಿತ್ವವಿಲ್ಲ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಂಯಿ೦ದ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಾನವನಿಗೆ ಸಂಕೋಲೆಯಾ 
ಗಿದೆ-- ಸೃಷ್ಟಿಯ ನ್ಟ ಬಿಟ್ಟ ತಾನೆಂದು ತಿಳಿದವಗೆ, ಇನ್ನೊ೦ದು ದೃಷಿ, ಯಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಾನವನ ವಿಕಾಸವಾಗಿದೆ-%ತಾನೂ ಸೃಷ್ಟಿಯೆ ಒ೦ದು ಸ್ತರೂಪ 
ಎಂದು ತಿಳಿದವಗೆ. ಕುಟಿ.೦ಬ, ಸಮಾಜ, ರಾಷ್ಟ್ರ) ಮೊದಲಾದುವ್ರಗಳಲ್ಲಿಯೆ ತನ್ನ 
ನಿಜವಾದ ಮತ್ತು ಮೊದಲಿನ ಸ್ಥಾನ ಎಂ೦ಒವನಿಗೆ ಸ ಎಷ್ಟ್ಟು ಬಂದಧನವೆನಿಸುವುದು , 
ಕುಟು೦ಬ-ಸಮಾಜ-ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಕ್ರಮಒದ್ಧ ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎಂಒವಗೆ ಸೃಷ್ಟಿ ವಿಕಾಸವೆನಿಸುವುದು ಎರಡೂ 
ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಾನವನನ್ನು ನಿರ್ಜ್ಬಂಧಕ್ಕೊಳಪಡಿಸುವುದರಿಂದ ವಾನ 
ವನ ಜನ್ಮವೆ ಒಂದು ಒಂಧನ, ಮಾನವನ ಗುರಿ ಮೋಕ್ಷ ಎ೦ಬ ಸ*ಲ್ಪನೆ ಸರ್ವ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಗಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಇಂದಿನ ಸಮಾಾಜವಂತೂ ಅತಿರೇಕದ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಇಂದಿನ 


ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ವಿಚಾರಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ನಮ್ಮ ವಹಾನವನಿಗೆ ವ್ಯಕ್ಕತ್ವವವಿಲ್ಲ? 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ವಾಂನ್ನೋಟಿ ಅತ್ಟಿತ 


ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸುಖ-ದು8ಖದ ದ್ವಂದ್ರ ಬಂಧನ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಒದಲಾಗಿ ಸುಖ (ಇಲ್ಲವೆ ದು8೨) ಒಂದೇ ಬಂಧವನವೆನಿಸುತ್ತಿದ್ದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆ ಒ೦ದ 
ನಂತರದಲ್ಲಿ ಕರ್ತವ್ಯ ನೆ. ಬರುವುದರ ಬದಲಾಗಿ ಪ್ರಾಯತಶ್ಚಿತ್ತವೆ ಕರ್ತವ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಸಾಹಸದಿ೦ದ, ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಶೋಧಿಸುವವರಿಗೆ ಕಾಣುವ ದೇವನ 
ಒದಲಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರನ್ಕೆ ಚಲಾವಣೆ ನಾಣ್ಬದ೦ತಹ ದೇವ ಒಂದಿದ್ದಾನೆ. ಒಂಧನದ 
ಕಲ್ಪನೆ ಬೆಳೆದಂತೆ, ಮೋಕ್ಸದ ಕಲ್ಪನೆ ಕಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ. ಒಂದಧನದ ಸ್ವರೂಪ 


ಸ್‌ 


ಗೊತ್ತಿದ್ದರಲ್ಲವೆ ಮೋಸ್ಟ್ಸದ ವಿಜಾರ ಮೂೂರ್ತಿಗೊಳ್ಳುವುದು ಾ» ಆಶ್ಚರ್ಯದ 
ಮಾತೆಂದರೆ, ಇ೦ದಿನ ಕಂರು ಡಂ ನಂಬುಗೆ, ಇಂದಿನ ಷ೦ಡಢ ಶಾಸ್ತ, ಇ೦ದಿನ ಸೃಷ್ಟಿ-- 
ವಿರ್ಧಾತುಕ್‌ ಸಂಪ್ರದಾಯ, ಇಂದಿನೆ ಬುದ್ದಿಯ ನಿರ್ಣಯ ನಿರ್ಜಲತೆ-- ಇ 
ಹಿ೦ದಿನಿ೦ಂದ ನಡೆದು ಬಂದುದು, ಹಿರಿಯರಿಂದ ಸಡೆದುಒಂ೦ಂದುದು ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇ 
ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯು ವ್ರದ. ಅಜ್ವ್ವಾನವಷ್ಟೆ ಅಬ್ಬ. ಉಜ್ಜಲಪರಂ೦ಪರೆಗೆ ದೋಹ ಎಂ:ನಾಮು 
ಕೆಲವೊಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸ೦ಗತಿಗಳನ್ನ ರಿತ ಮೇಲೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಸ೦ಕ್ನೆರ್ಟೂ 
ಬಿಗಿದಿದೆ ಎ೦ಬ ವತಾತ್ರಸ್ಕೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ, ಸಾಕ್‌ಸದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಇದ್ದಿಲ್ಲ ಎಂಬೆ.ರೂ 
ವಲ್ಲ. ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಸ೦ಕೋಲೆ ಇದೆ ಎಂಬ ನಿಮಿತ್ತವಾಗಿಯೆೊ ಸ್ವಾತಂತ್ರದ 
ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡುವುದು, ಅದನ್ನು ಹರದೊಗೆವಾಗ ಸಾಹಸದ ಸತ್ಮಿರಣವಾಗುವ್ರದು, 
ಹಿಂದಣ ಕಾಲದ ಭಾರತೀಯನಿಗೆ ಸೃಷ್ಟಿ ಸಂಕೋಲಿ ಎ೦ಒಷ್ಟ ತ್ರೈ ನಿರ್ವಿಣ್ಣೃತೆ ಬಂದಿ 
ರಲಿಲ್ಲ 


(7? 


ಎ೨ 
ಪ ವಿಷಯವಾಗಿ ತತ್ತವೇತ್ಯ್ತರಾದ ಡಾಕ್ಟರ ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ ಪತ್ರ 
ಒ೦ದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಬಹಳೇ ವಮತಾರ್ಮಿಕವಾಗಿದೆ ಮತ್ತು ಸಯುಕ್ಕಿಳವಾಗಿದೆ. 
ಹಿ೦ದಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವಾನವನು ಮಾನಹೀನತೆಯ ಶಿಘಾರಸಪತ್ರವನ್ನು ಇ೦ದಿನ೦ತೆ 
ಸ್ನಸ೦ಶತೋಷದಿಂದ ಪಡೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಪಡೆಯುವುದೂ ಶಕ್ಚವೆ ಇದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಅವರು ಈ ವಾಕ್ಚದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ .--- 
೪ ೧೨3 ಲು 
«`]'11ಆ 5೮೦೦೫1೬]7 ೦8 1180, 1136 77೮೩. ೦1 ೧೩೭೮೯೩%7೮5೦:೭೦೮೨, 51೮ 187೮೮೮೦೫೧೬ 
88೦382 77೦೫೫7, `ಆ 665೩೦%7206725 ₹೯೦೫೩ 11.೮ ೧೩೯೮5 ೦೫8 622150೮೦೮೬, ೩೧೮ 0 
೩% ೨೮1:೦೮ ೦? ೩ 15]77೩೫7೧73೩೦05 ೧೫೩೦೬1೦೩. 1371868651 8517311೩160 11೮ 11೯8೫೮೫ 
118೮ ೦೫ 87601೩, 771೯18 ₹12೮ 7೮65೭16 117೩6 7೮ ಔಣರೆ 7೯೦೫೫ 1576 ಓಆ್ರಜಣ ೧1೧5 
೦1 8150೦೫37 ೩3೩ 28330೩11೮2೦ ೦8 5ಭಿ1೯18ಓ, ಜಡ 1೦೪9೮ ಲ 77250೦೫೩ ಎಇಎಲ್ಲಿ ೩ 
2೩551೦೫೩ 80% 13.ಆ 5೩7೮೫ ಐಟ7501105 ಲ. (೮ ೫01೧ರಲ್ಲಿ * 
" ಜೀವಕ್ಕೆ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ, ನಿಸರ್ಗದ ಅಪಾರ ಸ೦ಪತ್ತ್ಥು, ತ್ರಾಸ- ತೊ೦ದರೆಗಳ 
ಅಭಾವ ಇಲ್ಲವೆ ಅಲಕ್ಷ್ಯ ಮತ್ತು ಆಸೆಗೊತ್ತಾ,ಯಪಡಿಸುವ ವ್ಯವಹಾರವಿಲ್ಲ; 


ತ 17೮1೩೬. 01110500137 1708 8೩, ೧. 22, 
ಎ್ವಿಂ---ಇ೫೭೦ 


೨ಿಷ್ಟಿ೪ ಆಜರ್ನಿನ.ಹ್ರಸಾಹ-ಯೋಗ 


ಇದಕಾಗಿ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟಿನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಕುತೂಹಲ, ಜ್ಞಾನ 
ಕತ್ಣುಗಿ ಹ೦ಒಲ ಮತ್ತು ಧೀರವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ತವಕ--ಇದೇ ಎಂದಿನಿ೦ದಲೂ 
ಕಂಡುಬರುವುದು. ' 


ಸಮಾಜಸಂಸ್ಯ್ರೃತಿ ಹೀಗಿರುವಲ್ಲಿ ಒಂಧನವೆಂದರೆ ಕ್ಟೆ ಕಟ್ಟಿದುದು, ಮೋಕ್ಟ್ಸ ವೆಂದರೆ 
ಕಾಲಿಗೆ ಬುದ್ದಿಹೇಳುವ್ರದು. ಎಂಬ ಅರ್ಧ ಎಂದಾದರೂ ಇರಬಹುದೆ ? 


ಮೊದಲು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಅನುಭವದ 
ಪ್ರಪಂಚವು ಸತ್ಯಸ್ತರೂಪದ್ದಲ್ಲ ಎ೦ದು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿ೦ದ ದೊರೆತ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಂಒಲಾಗದು. ಅದರಂತೆಯೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜ್ಞಾನ 
ಪ್ನೂ ನಂಒಲಾಗದು. ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಇ೦ದ್ರಿಯಾತೀತವಾಗಿರಬೇಕು ಮತ್ತು 
ವತಾನಾ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸತ್ಯುವೆನಿಸಬೇಕು. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ 
" ಸೃಷ್ಠಿಷತ್ತ್ವಾರರು ವ್ಯವಹಾರವು (ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದು ಇಂದ್ರಿಯಜನ್ಯವಾಗಿದೆ) 
ಮೊದ್ದನ ಎಂದರು, ವ್ವಕ್ತಿಯ ಜೀವನಸಂಬಂಧ ಅಸತ್ಯು ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದು 
ಆಗೂಂದೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅನುಭವವೆನಿಸ. ವುದು ) ಎಂದರು, ಆದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅಸತ್ಯದ ಒಂಧನದಲ್ಲಿರಿಸಿ ಈ ಖ.ಷಿ.ಗಳು ಕೈಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಅಸತ್ಯುವಿದೆ ಎಂಬ ವರಾತಿ 
ಗಾಗಿ ಸತ್ಯವೂ ಇರಲೇಬೇಸೆಂದೂ, ಬ೦ಧನವಿದ್ದುದಕ್ವಾಗಿ ಮೋಕ್ಚ್ಟವೂ ಇದೆ 
ಎಂದೂ ಇವರು ಹಟತೊಬಟ್ಟರಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಆ ಸತ್ಯದ ಆಳವನ್ನು ಅರಿಯುವ ಮತ್ತು 
ಆ ಮೋಸ್ಟ್‌ ದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕುವ ಸಾಹಸವನ್ನು ವತಾಡಿದರು. ವ್ಯವಹಾ 
ರವ್ರ ಬಂಧನ, ಜೀವನಸ೦ಒಂಧ ಅಸತ್ಯ ಅದಕಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಜೀವನ- 
ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಲಿಲ್ಲ. ಇದಲ್ಲವೆ 
ಸಯುಕ್ಕಿಕ ವಿಚಾರಸರಣಿ? ಅಸತ್ಯುವು ಒ೦ಂಧನವಾದಾಗ, ಸತ್ಯವು ಮೋಕ್ಸ ವೆನಿಸು 
ಪ್ರದಂ... ಅದಕಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಜೀವನಸಂಬಂಧಗಳನ್ನೂ ಸತ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಸಾಗಿಸಿದರೆ ಆದುವೆ ಮೋಸ್ಟ್‌ ಎಂದು ಇವರು ಸಾರಿದರು. ಇ೦ದ್ರಿಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಒಂಧಿಸಿದ್ದು ಹೊರಜಗತ್ತು, ಇಂ೦ದ್ರಿಯಕ್ಕೆ ಅತೀತವಾದುದು ಒಳಜಗತ್ತು, 
ಮಾನವನು ತನ್ನ ಅಂತರ್ಗತವಪನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಮುಂದೆ ಅದೆ ಸತ್ಯ ಅದು 
ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ ಒಂದೇ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಅವನಿಗೆ ಮೋಕ್ಷ ದೊರೆತಂತೆಯೆ. 
" ಅನ್ಯರನ್ನು ಅರಿತರೆ ತನ್ನನ್ನು ಅರಿತಂತೆ, ತನ್ನ ನ್ನು. ತಾನರಿಯುವುದೆ ತನ್ನ 
ಮೋಕ್ಟ್ಸು ಸ್ವಾರ್ಧಬಿಟ್ಟೈ ಸದಾಚಾರವೆ ಮೋಕ್ಷ ' ಎ೦ದು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು 
ಮೋಕ್ಚ್ನವೆ೦ದರೆ ಜೀವನದ ಏಕಾಗ್ರತೆ (80162852೧7) ಎಂದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡು 
ತ್ಕಾರೆ, 


ಉಪನಿಷತ್ಕುಗಳಲ್ಲಿಯಂತೆ ಸಾಂಖ್ಯಮತೆದಲ್ಲೂ ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆ ಮತ್ತು 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬಂಧನೆ ಇವುಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ಉತ್ತೇಜಕವಾದ್ಕ, ಉದಾತ್ರ್ಯವಾದ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩೫ 


ವಿಚಾರಸರಣಿ ಇದೆ. ಳಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಮೂರು ಕಾರಿಕೆಗಳಿಂದ * ಈ ವಿಚಾರ 
ಸರಣಿ ನ ಷ್ಠ ವಾಗುವುದ.ದು. 


ದೃಷ್ಟಾ ಮಯೇತ್ಕುಷೇಕ್ಷಕ ಏಕೋ ದೃಷ್ಟಾ ಹಮಿತ್ಯುಪರಮತ್ಕೇಕಾ | 
ಸತಿ ಸಂಯೋಗೇಂಪಿ ತಯೋಃ ಚಕ್ಕ ಭಾ ನಾಸ್ತಿ ಸರ್ಗಸ್ಯ || 


ಸವ್ಯುಗ್‌ ಜ್ಞಾನಾಧಿಗವಾದ್‌ ಧರ್ಮಾದೀನಾಮಕಾರಣಪ್ರಾಪ್ತ್‌ | 


ತಿಷ್ಠತಿ ಸಂಸ್ಥಾರವಶಾಚ್ಚಕೃ ಭ್ರಮವದ್‌ ಧ್ರೃತಶರೀರಃ || 


ಪ್ರಾಸ್ತೇ ಶರೀರಭೇಹೇ ಚರಿತಾರ್ಥತ್ವಾತ್‌ ಪ್ರಧಾನನಿನಿವೃತ್ತಾ | 
ಐಕಾಂತಿಕವತಾತ್ಕಂತಿಕಮುಭಯಂಂ ಕೈವಲ್ಯಮಾಪ್ಸೋತಿ || 


( ಸಾ೦ಖ್ಯಕಾರಿಕಾ ೬೬-೬೮) 


" ಈಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿದೆ ನಾನು ಎಂದು ಚ ( ಪ್ರರುಷನು ), ನಾನು 

ಇವನಿಂದ ನೋಡಲ್ಲಟ್ಟಿ ಎಂದು ಈಕೆಯು (ಪ್ರಕೃತಿಯು )--ಹೀಗೆ ಇಬ್ಬರಲ್ಲೂ 

ಉಪರಮು ( ಶಾಂತಿ) ಜನಿಸುವುದು. ಅವರವರ ಸಂಯೋಗ ಹಾಗೆಯೆ ಇದ್ದರೂ 

ಸೃಷ್ಟಿಯ ವ್ಯವಹಾರಸ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಕಾರಣ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 

: ಸರಿಯಾದ ಜ್ವ್ವಾನವಾದ ತರುವಾಯ ನೀತಿ-ನಡತೆಗಳ ಕಾರಣವೆ ಇಲ್ಲದಂತಾ 

ಗುವುದು. ಆದರೂ *ಕುಂಬಾರನ ಚಕ್ರವು ಕೆಲಹೊತ್ತು (*ೆಲಸನೆ ಮುಗಿದ 

ವೆೋೀಲೂ ಸುತ್ತಿನ ನೆ ಆವೇ ೇಶದಿಂದ) ಹಾಗೆಯೆ ತಿರುಗೆತಿ ತ್ತಿರುವಂತೆ ಶರೀರ 

ದೊಡನೆಯೆ ಪುರುಷನು ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಿರುವನು. 

! ಕೊನೆಗೆ ಥ್ವೇಯಸಿದ್ದಿಯಾದ ಮೇಲೆ ಪ ಕ್ಳುತಿಯು ಮರಳುವುದು, ಆಗ 

ಕೊನೆಯ ಸಿದ್ದಿಯಾದ ಕೈವಲ್ಯವು ಲಭಿಸುವುದು. ' 

ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಮತ್ತು, ಪಾರಭಾಷಿಕ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒದಿಗೆ ಸರಿಸಿ ನೋಡಿ 

ದರೆ ಸಾಂಖ್ಕ ಪ್‌ ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದಕ್ಕೆ ಯಾವ 


ಆಸಾ 
ಜ್‌ 





ತೇ ವೇದಾ೦ತಮಾರ್ಗಕ್ಟಿ ೦ತಲೂ ಪ್ರಾಚೀನವೆನಬಹುದಾದ ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗದ ತತ್ತ್ವ 

ಜ್ಞಾ ನವು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಎಚ್‌ ಕೊರ್ಟ್‌ ತು ಸೃಪ್ಟಿ ಗೆ ಜತ ಪ್ರಕ ್ರತ್ತಿಯೆ ಸಾ ; 
ವ್ಶ ವಹಾರಕ್ಕೆ ಚೇತನಾತ್ಮ ಕ5ವಾದ ಪುರುಷನ ಪ್ರ ಕ್ಸ ತಿಚೂತಕ ಚ. ಮೂಲ, 

ಚ ಬ್ಯ ಪೆರಂಷ ೫80 ಖ್ಯ, ಪ್ರಕೃತಿ ತ್ಯ ಪ್ರರುಷ ಪಿಷಿ ಯು, ಪ್ರ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಪುರುಷರ ಮಿಂಲನವು ಸತ್ಯವಾದುದಲ್ಲ; ಒಂದನ್ನೊಂದು ಅರಿತು ಪರಸ್ಪರ ಡೊರಾದರೆ ಮೋಕ್ಷ 
ಪ್ರೊ ತತ್ತ ಗಳು ಕಹಿಲಮಹರ್ಹ್ಷಿಯಿ೦ಂದ ಪ್ರಚಾರಪಡೆದುದಕ್ಕಾಗಿ ಷಃ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಶಕಾಫಿ೦ಅ 
ಸಾಂಖ್ಯ ಎಂದೂ ಹೆಸರಿದೆ. ಕ್ರಿ ಶೆ. ೧-೨ನೆಯ ಶತಮಾನಗಳ ಸುಮಾರಿಗೆ ಬಾಳಿದ 
ಈಶ್ವ ರಕ್ತ ಷ್ಹ ನೆಂಬುವನು ಸಾಂಖ್ಯಮತದ ಮೂಲತತ್ತ ಗಳನ್ನು ೭೦ ಕಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿ 


ದಾ ನ ಹೆ ಎಂಬುದು ಒಂಡು ಆರ್ಯಾಜಾತಿಯ ನ್ಟ ತ್ತ್ತದ "ಹೆಸರು. 


೨ಿಕಿಹಿ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾಹ-ಯೋಗ 


ರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇಕೆ ? ಪ್ರಕೃತಿಪುರುಷರಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ಉಪರಮ 
ಉಂಟಾದರೂ ವ್ಯವಹಾರ ಹಾಗೆಯೆ ನಡೆಯುವುದು, ಆದರೆ ಯಾವ ನಿಬಂಧನೆ 
ಅಲ್ಲದೆ ( ಆಸೆ-ಉದ್ದಿಶ್ಶಗಳ ಒಂಧನವಿಲ್ಲದೆ) ನಡೆಯ ವ್ರದು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 
ಮೋಕ್ಷವು ಕೊನೆಗೆ ಸಿದ್ದಿ ಎನಿಸಿದೆ, ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡು ವುದರಿಂದಾ 
ಗಲಿ ತಪ್ಪಿಸುವ ಹವಣಿಕೆಯಿ೦ದಾಗಲಿ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸ್ವರೂಪ ಒರುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಕೃ 
ತಿಗೆ ಮಾಯಿ ಬಿಟ್ಟು, ಪುರುಷನಿಗೆ ಮೋಹ ತಪ್ಪಿ, ಪ್ರೇವುದ ದಂಪತಿಗಳ ಮು ಪಿನ 
ವೈವಾಹಿಕ ಜೀವನದಂತಹ ಅವಸ್ಥೆ ಮೋಕ್ಷ. ಪ್ರೇಮ ಒಲಿತಿದೆ, ಒಲೆಯತಾಗಿಲ್ಲ | 
ಹೃದಯ ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ, ವಿಷಯಾಸಕ್ತ,ವಾಗಿಲ್ಲ; ದೇಹ ಬೇರೆ, ಜೀವನ ಒಂದು; 
ಪರಸ್ಸರರ ಜ್ಞಾನ ಬೆಳೆದಂತೆ, ಮೋಹ್‌ ಕಳೆದು, ಸ್ಟೇಹ ಬೆಳೆದು ಜೀವನವೆ ಒಂದಾ 
ಗುವ೦ತಹೆ ಅವಸ್ಥೆ ಮೋಕ್ಷ. ಪ್ರಕೃತಿಯು ನರ್ತಕಿ, ಪುರುಷನು ಪ್ರೇಕ್ಸಕ 
ಎಂದು ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟು ಉಪಮೆ ನಾವು ಸೂಚಿಸುವ ಅರ್ಧಕ್ಕೆ 
ಉಚಿತವಾದ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಾಗಿದೆ. 


ವೇದಾಂಶವನ್ಫಾ ಗಲಿ ಸ ದನ್ನಾಗೆಲಿ ಕೆಲಹೊತ್ತು ಬಿಟ್ಟು 2 ಬಿಡೋಣ. 


ಮೈದಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ವಿರ - ೨. ಇವನ್ನಾಗಲಿ ಒಂಡನ್ನಾ ಗಲಿ ಎಬ್ಬಿಸಿದ 
ಜ್ಛಿನ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧ ನೋದೋಣ ಜೈನಮತಕ್ಕುನು ಸರಿಸಿ 
ಜಗೆತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಅನುಭೆ ೬7 ವಾಗಿದೆ. ಸಾಪೇಕ್ಷೃತ್ವದ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಸುಖ-ದು8ಖ, ಸತ್ಯ- ೨ನಿಶ್ಚ ಯಾತ್ಮಕ ಜ್ಞಾನ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ. ಈ 
ಅನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕ ೫ ವ್ರ ೬. ಎಾಗಲೂ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣ; ಅದರಂತೆಯೆ 
ದ್ವೆಹಿಕ ಅವಯ ಕ ಗಿ ದೊರಕುವ ಅನುಭವವು (ವತಿ, ಶ್ರುತಿ, 
ಅವಧಿ ಎಂದು ".. * 2 “ವಗಳಿಗೆ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳು ) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ ವಲ್ಲ 
ಎಂದರೆ ಸತ ಎ ಭು ಅದಕಾಗಿ ದೈಹಿಕ ಅವಯವಗಳನ್ನು ಮೀರಿ 
ನಿಶ್ಚಯತಾರ ಸ 2, ವೆಡೆಯುವುದೆ ಜೈನ ಪ೦ಧದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಸುವೆನಿಸುವ್ರದು. 
ದೈಹಿಕ". 77.“ ಮೀರುವುದೆಂದರೆ ಆಚಾರವನ್ನು ಶುದ್ಧವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳು 
ವುದ ರ  ್‌ೇವಲ ಜ್ವಾನ ಕ್ರ ಸದಾಜಾರವೂ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ 
ಶ್ರಾಭ್ರ, ದ ನಾನ್ನ ದಾಚಾರದಿ೦ದ ನಿಶೆ ಯಾತ್ಮ ಕವಾದ "ಕೇವಲ'ವನ್ನು ಅರಿಯು 
ಇತ ಬ ಬ ಜೈನರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ ದೇಹದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ, ಜೀವನದಿಂದ 


ಎ೦ಹು ತಾತ್ತ್ಪ್ವಿಕರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
27ನ್ನು ದರೆ ಜೈನರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲೂ ಮೋಕ್ಸ್ಸ ಎಂಬುದು ಜೀವನವನ್ನು, 


ಮ್ಯವಟ್ಟ ಹ ರಸಗೊಳಿಸುವ ಸ್ಟೂರ್ತಿಯಾಗಿತ್ತ ಲ್ಲದೆ ಜೀವನವನ್ನು 
ಹಳಿಯ ದರ್ಶಥ್ಯೋಯ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ. 
ನಿ ಅ ್ಮ ಡಿದರ - ಬೌದ್ಧಮತದಲ್ಲಿ ನಾವು ನಿಷ್ಟೃಯೋಜಕವಾದ 


ಮೋಕ್ಷ್ನ ಃ ಕಾಣಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಉಯಾಣೆಂದರೆ ಒಂದ್ಯನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೭ 


ಜಗತ್ತು ಕ್ಷಣಿಕ, ಜಗತ್ತು ದು8ಖಮಯ ಎಂಬ ಮಾತಿಗೇ ಪಾ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿದೆ, 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ಮೋಸಕ್ಟ್ಸ ತಳ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಜೀವನವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವುದು 


ಪಂಥಕ್ಕೆ ಸಹಜಜಿಸಬಹಾದು ಜ್ಛೆನ ರಂತೆ ಬೌದ್ದ ರೂ ಮೋಕ ಸಶಲ್ಪನೆಗೆ 

ಸತ ಎಂಬ ಹೆಸರನ್ನು *ೊಟ್ಬಿ ದ್ಹಾರೆ ಭಟ ನಬ್ಟು ಎಂದರೆ "ನಂದುವುದು'; 
ಜ್ವಾಲೆ ನಂದವಂತೆ ಒಳಗೆಣ ಜೀವನಜ್ವಾಲೆ- ಆಸೆ-ತೃಷ್ಟ್ವಾ (ಪಾಲಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ, 

ಣಾ) ನಂದಿದತೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ದ.8೩ಖವು ಚಾರುವುದು ; ಜಗೆತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ 
ದುಃಖವು ( ಇದು ಎಂದಿಗೂ ಬಿಟ್ಟಿ ದ್ವಲ್ಪ ಎಂದರೂ ) ನಮ್ಮನ್ನು ಗತಿಗೇಡು-ಮತಿ 
ಗೇಡು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ಯಾಕಂತೆ ತ” ದ.೩ಖಕ್ಕೆ : ಸವಂಂದಾಯಂ*, * ಕಾರಣ 
ಒಂದಿದೆ, ಈ ಕಾರಣವನ್ನು ನಮ್ಮ ವಶ ( ನಿರೋಧ ) ದಕ್ಷಿಟ. ಟ್ರಕೊಳ್ಳೆಲು ಶಕ್ಕವಿದೆ; 
ಇಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳು ವ ಹಬ, ಚ ಎಜಿ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಸೋತಾಗಲಿ ದುಃಖವನು 
ತಪ್ಪಿ ನಿಕೊಳ 'ಜೇತೆಂಬ ಹೇಡಿತನವಾಗಲಿ ನಿರ್ವಾಣದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಕಾರಣೀಭೂತ 
ಬಾ ಆ "ದುಃಖವನ್ನು ಅರಿತು ಸುರಿತು ಅದನ್ನು ಸೋಲಿಸಲೇಬೇಕೆಂಬ ಹುಮ್ಮ್ಮಸ 
ವಿದೆ ಈ ನಿರ್ವಾಣ ಕಲ್ಪನೆಯ ತಳಹದಿಯಲ್ಲಿ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅಜ್ಜಾ ಪ ನದಿಂದ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವ ವಿಚಾರಸ್ಕಿಂತ ಜ್ಞಾ ಸನಕ್ಕಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು 
ಹಡಗೊಳಿಸುವುದು ಬೌದ್ದ ಮತದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ ಸದೆ ತತ್ನ ಇವಾಗಿದೆ. 


ಹ 

ಮೇಲಿನ ದೃಷ್ಟ್ವಾ ೦ತಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸ ುವ್ರದಗತ್ಯವಿಲ್ಲ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾದ 
ಎಲ್ಲ ತತ್ತ್ವಗಳೂ ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ನಿರ್ವಾಣ ಬು ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಏಕಾಭಿ 
ಪ್ರಾಯವಾಗಿದ್ದು ವೆನಒಹುದು » ಇದಲ್ಲದೆ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಮೇರೆಗೆ "ಮೋಕ್ಷು 
ಎ೦ಬುದು ಗತಿಸಿದ ಜೀವನವನ್ನು ಹಳಿಯುವುದಕ್ಕಿ೦ತ ನಡೆದ ಜೀವನವನ್ನು ಬೆಳೆ 
ಸುವುದಕ್ತೆ ಹೆಚ್ಚು ನಿಕಟವಾಗಿ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದಿತು. ಜನ್ಮ-ಮರಣ-ಪುನರ್ಜನ್ಮ 
ಎ೦ಒ ಸುತ್ತುಸರಪಳಿಯ ಬಂಧವನ್ನು ಎಲ್ಲ ಮತಗಳೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೇ ನಡೆದಿವೆ. 
ಆ ಕಾರಣನಾಗಿ ಇವೆಲ್ಲ ಮತಗಳಲ್ಲ್ಲೂ ಮೋಸ್ಷದ ಕಲ್ಲನೆ ನೈತಿಕ ಸಂಸ್ಥಾರ 
ತ್ವಯ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ನೀತಿ ( ನಡತೆ) ಯನು ಸ.ಧಾರಿಸಿದರೆ 
ನಿಯಮ ( ಜನ್ಮ) ಬಂಧ ಎಂಒ ವಿಚಾರದಿ೦ದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪಂಥವೂ ನೀತಿಯ 
ರೀತಿ ವಿವರಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಲಿದೆ.- ನೀತಿ ಸರಿಯಾದರೆ ಮೋಕ್ಸ ಎಂದೂ ಹೇಳು 
ತ್ಕಲಿದೆ.  ಇದರರ್ಧವೇನು? ಮೋಕ್ಷ ವೆಂಬುದು ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿಯೆ ಇದೆ, 
ವತಾನವನ ನೀತಿಯನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ, ಆರ್ಧಾತ್‌ ಮತಾನವ-ವತಾನವರ ಸಂಒಂಧ 
ಹೆಚ್ಚು ಸಹಕಾರಿಯಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ--ಎಂದಲ್ಲವೆ? ಮೋಕ್ನವು ಕೂನೆಯ ದ್ವೇಯ 
ಎ೦ದು ತೋರಿದರೂ, ನೀತಿ (ನಡತೆಗೆ ಸ೦ಬ೦ಂಧವಟ್ಗಿ ಮೋಕ್ಷ ಸಿದ್ಧಿಯಲ್ಲ, 
ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಏಂಬ ಮಾತೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಯುಕ್ತಿಕವೆನಿಸುವುದು. ಎಲ್ಲವೂ 
ಕ್ಪ್ಪಣಕ ಇಲ್ಲವೆ ನಾಶವ೦ಂತ ಎಂಬ ಬೌದ್ಧ ಮತು, ಜೈನ ತರ್ಕಕ್ಕುನುಸ ಸರಿಸಿದರೆ 


೨೩೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಮೋಕ್ಷ ( ನಿರ್ವಾಣ)ವು ಕೊನೆಯ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸಿದ್ದಿ ಎನಿಸ ಅದ 
ರಂತೆಯೆ. ವೇದಾಂತ ಸಾಂಖ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ ದಿಂದ ಪುನರ್ಜನ್ನು 4. 
ಮುಂದೆ ಹುಟು ವುದೆ ಇಲ್ಲ ಅಧವಾ ವ್ಯವಹಾರವೆ ಇಲ್ಲ, ಎಂಬರ್ಧವಲ್ಲ. ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲ 
ಬೇಕಾದುದನ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ, ಬಂಧನವಾದ ಕರ್ಮವು ನಾಶಹೂಂದುವುದು , 
ಆದರೂ ವ್ಚವಹಾರವಿದೆ, ಜನ್ಮವಿದೆ -- ಬಂಧನವತಾತ್ರವಿಲ್ಲ.. ಅಂತೂ ಮೋಕ್ಷ 
ಎಂಬುದು ಎಂದಿನಿಂದಲೂ "ಮುನ್ನೊ «ಟಿ'ವೆ ಆಗಿದೆ ಎನಬಹುದು. 

ನನ್ನು ಪ್ರಸ್ತುತವಾದ ಗೀತೆಯನ್ನೆ ನೋಡೋಣ. ಒಂದು ಪರಿಸ್ಚಿತಿ 
ಯನ್ನೂ ಪರಂಪರೆಯನ್ರೂ ಹೊಂದಿಕೊಂಡೇ ಗೀತಾಗ್ರಂಧವು ನಡೆದಿದೆ ಎಂದು 
ಇದುವರೆಗೆ ಆ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸಿದೆವು. ಆ ಪರಂಪರೆಗನುಸರಿಸಿ ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲೂ *ಮೋಸ್ಟ್ಚ' ಕಲ್ಪನೆಯ ವಿವೇಚನೆ ಇದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ 
ಕೊಡುವಾಗ "ಮೋಕ್ಷ 'ದ ಸಂಬಂಧ ತಗಲುವುದೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಸಂಶಯ 
ಪಡಬಹುದು. ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ತತ್ತ್ವತಃ ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ ಎಂಬು 


ದನ್ನು ನಾವು ಸಾಕಷ್ಟಾಗಿ ತೋರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಮಾನವನಿಗೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇಕ್ಕಟ್ಟೈನ 
ಪ್ರಸಂಗಗಳು ಯಾವ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಟೂ ಒರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆನುಭವ-ಅನುಭವ 
ಗಳಲ್ಲಿ, ಅನುಕೂಲತೆ- ಅನುಕೂಲತೆಗಳಲ್ಲಿ, ಬುದ್ದಿ-ಬುದ್ದಿ ಗಳಲ್ಲಿ, ಶಾಸ್ತ್ರ “ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳಲ್ಲಿ 
ಎರೋಧ ಕಂಡುಬಂದಾಗ ಮಾನವನ ವ್ಳೈ ವೆಹಾರತ್ತ ತಡೆಯ ಚಾಗೆ 6. 
ಇ೦ತಹ ವಿರೋಧನು ಸಹಜವಾದುದು ಜೂ. ಹೋ ಮೇಲೆ ಬರುವಂತಹದು 
ಎಂಬ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಮಾನವನು ಅಸಹಾಯವನಾಗಬೇಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಜೇವನಕ್ಕಾಗಿಯೆ 
ಅಸಹನೆಯನ್ನು ತಾಳಬೇಕೆ? ಅದಲ್ಲದೆ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೊಂದಿದೆ. ಮೊದಲೇ ಅಸಹಾಯನಾದಾಗ ಇಲ್ಲವೆ ಅಸಹನೆಯನ್ನು 
ತಾಳಿದಾಗ ಮೇಲೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೊಂದನ್ನು ಹೇರುವುದೆಂದರೆ ಜೀವನವು ಒರಿಯ 
ಬಿಗಿದಿಡಡುವ ಬಂಧನ ಎನಬಹುದು ; ಒಂಧನವು ಸಹಜವಾದುದಾದರೆ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಇದೇ ಅರ್ಜುನನ ಚ್ಟ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತೊಡಕಿನ ತಾತ್ರ್ಪಿಕ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಇಂತಹ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರವನ 

ಕೊಡುವಾಗ, ಮಾನವನಿಗೆ ಬೆಳೆವಣಿಗೆ ಟ್ಟ: ಮತ್ತು ಶಕ್ಕವಿದೆ, .. 
ಬ೦ಧನ ಎ೦ಬುದು ಅರಿಯದವನ ಪ್ರಶ್ನೆ, ಅರಿತರೆ ಆ ಬಂಧನದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ 
(ಮೋಕ್ಸು ) ಇದೆ, ಮೋಕ್ಟವಿದೆ ಎಂದೇ ಬೆಳೆವಣಿಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ ಎಂದು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 


ಕೃಷ್ಣನು ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. 

ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆ ನಾವು ಸೂಚಿಸಿದಂತೆಯೆ ಇದೆ ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದಷು ಆ ಶ್ನೋಶಕಗಳನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಬಹುದು. ಇಡಿಯ ಚರ್ಜೆಯ 
ಸಮಾರೋ ಪಣವನ್ನೊ ಳಗೊ೦ಡ ಕೊನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಕೊನೆಗೆ ಇರುವ 
ಪ್ರೊ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು ;-. 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩೯ 


ಬುದ್ಧ್ವಾ ವಿಶುದ್ಧೆಯಾ ಯುಕ್ತೋ ಧೃತ್ಯಾತ್ಮಾನಂ ಫಿಯಮ್ಯ ಚ | 


ಶಬ್ದಾದೀನ್‌ ಏಷಯಾಾನ್‌ ತೃಕ್ತ್ವ್ವಾ ರಾಗದ್ವೇಷೌ ಪವ್ರುದಸ್ಕ ಚ ॥ 
ಏವಿಕ್ತಸೇವೀಲಘ್ನಾತೀ ಯಶವಾಕ್ಯಾಯವರಾನಸೆಃ 
ಧ್ಯಾನಯೋಗಪರೋ ನಿತ್ಯಂ ವೈರಾಗ್ಯಂ ಸವಮಖಪಾಶ್ರಿ ಶ$ ॥ 
ಆಕಂಕಾರಂ ಬಲಂ ದರ್ಪಂ ಕಾಮಂ ಕ್ರೋಧಂ ಪರಿಗ್ರಹಂ 
ನಿಮಂಚ್ಕ ನಿರ್ಮವ:8 ಶಾಂತೋ ಬ ಹ್ಮಭೂಯಾಯ ಕಲ್ಪತೇ || 


( ೧೮.೫೧-೫೩) 


"ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಡೆಯುವಂತೆ ನ್ಹಿರವಾದ ಮತ್ತು ತಿಳಿಯಾದ ಒದ್ದಿ; 
ಹೂರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೂ ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ಮೋಹಮಂತ್ಸರವನ್ನೂ ಬಿಡುವದು; 
ಏಕಾಗ್ರನಾಗ್ಮಿ ಇಚ್ಮಾನಿಜ್ಛೆ ಗಳನ್ನು ಕಡಿಮೆವತಾಡಿದವನಾಗಿ ( ಲಘು--ಆಶೀಃ ), 
ಮಾತು-ಮೈ್ರ-ಮನಗಳನ್ನು ಅ೦ಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಸತೊಳು ವುದು » ಬೇರೆ ಇಜ್ಜಿ ಇಲ್ಲು 
ದಾಗಿ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿರುವುದು , ಕೊಬು ಬಪುಕಸುವು-ಹೆಮ್ಮೆೊ-ಹಂಬಲ-ಕೋಪ-ಇ್ಟೈ 
ಹಗುರು ಇವು್ರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ--- ಒಟ್ಟು !ತಾನಂ ” ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನಕ್ನೆ -- ಬಿಟ್ಟು 
ಬಿಡುವುದು, ಇದೇ ಕೊನೆಯ ಸಿದ್ದಿ ( ಬ್ರಹ್ಮಭೂಯ, ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಹಿತ್ತಿ 
ಮೋಶ್ಲ್ಚ್ಸ).' “ | 


ಅಧವಾ, ಇದಕ್ಕೆ ಮುಂಚಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ ಈ ಮಾತನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. 


ತದಿತ್ಯ ನಭಿಸಂಧಾಯ ಘಲಂ ಯಜ್ಞ ತಹ$ಕ್ರಿಯಾಃ। | 
ದಾನಕ್ರಿಯರಾಶ್ಚ ವಿವಿಧಾಃ ಕ್ರಿಯಂತೇ ಮೋಸ್ತಕಾಂಕ್ಷಿಜಿಃ || ( ೧೭-೨೫) 


" ಮೋಕ್ಸ್ನುವನ್ನು ಬಯಸುವವರು “ ತತ್‌? (ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅದೇ, ಒಂದೇ ) 
ಎ೦ಒ ಭಾವನೆಯಿಂದ, ಫಲವನ್ನು ಬಯಸದೆ ಯಜ್ಞ ಸ್ವಿದಾನ-ತಪಸ್ಸು ಎ ಮೊದ 
ಲಾದುವುಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವರು, ' 


ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಒಣ್ಣಿಸುಂವಾಗ, ಮೋಕ್ಚ ಕ್ಕೆ ಅರ್ಹತೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ, 
ಮೋಕ್ಸು ಕಲ್ಪನೆಯ ಮಾತು ಹೊರಟಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಆಚಾರವನ್ನೂ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ 
ರರಿತೇ ಕೇಳುವನು. ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಠ ವಾದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಹದಿನಾರನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ನೋಡಬಹುದು. 

ಅಭಯಂಂ ಸತ್ತ್ವಸಂಶುದ್ಧಿಜ್ಜ್ಯಾಾನಯೋಗವ್ಯವಸ್ಥಿತಿಃ | 

ದಾನಂ ದಮಶ್ಚ ಯಜ್ಞ ಶ್ಚ ಸ್ವಾಧ್ಮಾಯಸ್ತಪಹ ಆರ್ಜವಂ || 


ಅರಿಂ೦ಂಸಾ ಸಶ್ಯಮಕ್ಕ್ರೋಧಸ್ತ್ವ್ಯಾಗಃ ಶಾಂತಿರಪೈಶುನಂ | 
ದಯಾ ಭೂತೇಷ್ಮಲೋಲಂಪ್ಕೃಂ ಮಾರ್ದವಂ ಶ್ರೀರಚಾಪಲಂ || 


೨೪೦ ಅಜರ್ನುನ-ಪ್ರಸಾದೆ-ಯೋಗೆ 


ತೇಜಃ ಕ್ಷಮಾ ಥೃತಿಃ ಶೌಚಮದ್ರೋಹೋ ನಾಶಿವರಾನಿತಾ 

ಭವಂತಿ ಸಂಪದಂ ದೈವೀಮಭಿಜಾಶಸ್ಯ ಭಾರತ || 

ತೆ 2 ೫್ಯೇ ಶೆ ಜೆ 

ದೈವೀ ಸ೦ಂಪದ್‌ ವಿಮೋಕ್ಷಾಂದು,,.. ೬ ( ೧೬-೧-೩೫) 


ಆಚಾರಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿ ಮಾನವಸ್ಸಭಾವವನ್ನು ಈರ್ಣಜ 
ಅದೇ ಮೋಕ। ಸತ್ತ ಸಾಧನವಾಗುವುದು ನ ನಿ8ಃಸಂದಿಗ್ಹವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿದೆ. ಇದರಂತೆಯೆ ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ " ಯಾವುದನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಫೊಂಡರೆ ಅಮರತೆ ಲಭಿಸುವುದೊ ಅದನ್ನು ಹೇಳುವೆ (೧೩-೧೨) ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಬೀರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಂಡುಬ೦ದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಒಂದೇ ಇದೆ ಸೃಷ್ಠಿ ಯನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ತಡೆದು ನಡೆಯುವುದು (ಆ ಶಕ್ತಿ) ಆಗಿದೆ (೧೩-೧೬ )' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಸುತ್ತೆ 
: ಅಮರತೆ 'ಯೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. "ಅಮರತೆ' ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಹುಟ್ಟು- 
ಟ್‌ ಜಾ ಅಸಂಭವನೀಯ ಅವಸ್ಲೆಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಬಾರದು ಅಂತಹ 
ಅವಸ್ಸೆ ವಸ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ, "ಇಸಾ ಡಿ, ನೀನಾಗಲಿ, ಈ ರಾಜ 
೯೭... | ಇರಲಿಲ್ಲ ಎ ಹುಟ್ಟಿ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು ', 
(ಶಿ೧೨) * ಯುಗಯುಗಕ್ಕೂ ನಾನು ಹೆಟ್ಟಿ ಬರುವೆನು'' (೪.೭) ಎಂಬ ಮಾತು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನ ನು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿ ಹೀಗೆ ೫. ಎನೆ. |. ಅಮರತೆ ಎಂಬುದು ಒ೦ದು 
ಅವಸ್ಜೆ ಅಲ್ಲ, ಒ೦ದು ಶಕ್ಕಿ; ಹುಟು -ಸಾವುಗಳಲ್ಲದ್ದ ಲ್ಲ, ಹುಟ್ಟಿ ಸಸಾವುಗಳ 
ಭಯ ಬ೦ಧನಗಳನ್ನು ವಿನೀರುವುದು ಆ ಭಯ -ಬಂಧನಗಳನ ಶ್ರ ವತಾನವನು 
ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಯಾವಾಗ ಮೀರಬಲ್ಲನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿತ 
ಪ್ರಜ್ಞನನ್ನು ಒಣ್ಣಿಸುವ ಶ್ಲೋಕಗಳು (೨ ೫೫-೭೧) ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿವೆ. * 
ಮೋತ್ಸ | ಬ್ರಾಹ್ಮಿ ಸ್ವ ತ್ರಿ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞತೆ, ಬೃ ಬ್ರಹ ಭೂಯ, ಅವರತ, ಜ್ಜ ಯ್‌ 
ಇವೆಲ್ಲ "`ನೀತೆಯಲ್ಲಿ ತಃ ಕಲ್ಪನ ಗಾಗಿ ಬೇಕೆಜೇರೆ ಶಬ್ದಗಳಾಗಿವೆ. ಜಟಾ ಅದು 
ಎ೦ದು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ತೋರುವ ಅನುಭವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಎಲ್ಲವೂ ಒ೦ದೇ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯು ವ್ರದು ಜ್ಹ್ಯಾನ, ಆ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಡೆಸಿದ ವ್ಯವಹಾರವೆ ಮೋಕ್ಮ, 
ಳು 
ಮೋಕ್ಗದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ ತರುವಾಯ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯ 
ಮುಗಿದಂತಾಯಿತು. ಗೀತೆಯ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಒ೦ದು ತರದ ಬಂಧನ 
ದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ವಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಆ ಒ೦ಂಧನವು ಅರ್ಜುನನಿಗಾಗಲಿ ಕುರುಸ್ಟ್ಗ ೇತ್ರದಂತಹ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಮಾತ್ರವಾಗಲಿ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದಲ್ಲ, ಆಂತಹ ಒ೦ಧನದಲ್ಲಿ' ಸಾವರಾನ್ಯ 





* ಈ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ೪೯೨೨೨೩ , ೫'೧೦-೨೮ , ೬೯೧೦-೨೬ , ೧೨-೧೫-೧೯ ; 
೧ತ್ಮಿ"೧೨,೧೬,೭-೧೧, ೧೪ ೨೨-೨೫, ೧೫:೫ ಈ ಶ್ಯೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಬೇಕು, 
೧೧ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೪೧ 


ಮಾನವನು ಕೂಡ ತನ್ನ ದಿನನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರದ ಸಂ೦ದರ್ಭವಿದ್ಧಾಗಲೂ ಸಿಕ್ವಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು , ಮಾನವನ ಮತ್ತು ಅವನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಅ೦ತಹ ಬಂಧನಬೀಜವಿದೆ, ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂ೦ದ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೂ ಬಂಧನದ 
ಡ್‌ ರೂಪವನ್ನೂ ಅತ್ಯು೦ತ ವಿವರವಾಗಿ ವಿವೇಜಚಿಸಿದೆವು. ತರುವಾಯ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೃಷ್ಣನು ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಉತ್ತರವನ್ನು ಅದೇ ವಿಶಾಲದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ಚರ್ಚಿ 
ಸಿದೆವು.  " ಒ೦ಧನ 'ವೆಂಬುದು ನಿಜವಾದ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸಂಕೋಲೆಯಲ್ಲ. 
ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ ಜೀವಶಕ್ಕಿಗೆ (ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ) ಹೊರಗಾದ ದೇಹ-ಮನಸರ್ಸ್ಸು- 
ಅಂದಿ ಪ್ರಿಯ-ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿಯೂ, ಮಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂ೦ಧಿಸಿದ್ದುದರಿಂದ ದೇಹ ಮುನಸ್ಸು-ಇಂ೦ದ್ರಿಯ-ಬುದ್ಧಿಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ರೂಢ 
ವಾದ ಜಾತಿ-ನೀತಿ-ಸಮಾಜ-ಶಾಸ್ತ,. ಮೊದಲಾದ ಶಲ್ಪನೆಗಳಿಗಾಗಿಯೂ 
ಮಾನವನು " ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದ್ದಾನೆ, ತನ್ನ ಸ್ನರೂಪ ಜೀವ (ಚೈತನ್ಯ) ಮಾತ್ರ 
ಎಂದು ತಿಳಿದು ಅದರಂತೆ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಬಂಧನ ತಪ್ಪುವುದು ; ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿದ್ದ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ತತ್ತ್ವವೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ ಜೀವಕಳೆ; ಈ ಜೀವಕಳೆ ದೇಹ-ಕೃತಿ- 
ದೇಶ-ಕಾಲ ಮು೦ತಾದ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ ಜೀವಕಳೆ 
ಬೆಳೆವುದೆ೦ದರೆ ಈ ಕ್ಷಣಿಕ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಇಡಿಯ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಜೀವ-- 
ಕಳೆಯಾಗುವುದು ; ಬಂಧನ ತಪ್ಪುವುದೆ೦ದರೆ ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ಧವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯು 
ವುದು, ಅರ್ಧಾತ್‌ ಮೋಸ್ಟವೆ೦ದರೂ ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವುದು 
ಎಂದೇ ಅರ್ಧ. 

ಚ್ಛುತನ್ಯದ ಮುಖ್ಯಗೂುಣವು ಕ್ರಿಯಾತ್ಮಕ ( ೫೦೪೮6೧6) ವಿದ್ದಂತೆ, ಜೀವ 
ಕಳೆಯ ಮುಖ್ಯ ಗುಣವು ಆಚರಣೆ; ಅದಕಾಗಿ ಆಚರಣೆಯೆ ಮೋಕ್ಷದ ರಾಯ--- 
ದಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಆಚರಣೆ ಸಹಜವಾದಂದಿರಬೇಕು, ಎ೦ದರೆ ಜೀವಳಳೆಗೆ ಅನ್ವಯಿಸು 
ವಂತಹದಾಗಿರಬೇಕು ; ಜೀವಕಳೆಗೆ ಅನ್ವಯಿಸಿದರೆ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧಕವಾಗು 
ವುದ, ಜೀವಳಳೆಗೆ ಅನ್ನಯಿ ಸುವುದಾದರೆ ದೇಹ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದಿಿ ಶ್ರಯ-ಬುದ್ದಿ ಗಳ 
ಆಟಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಬಾರದು; ಹೀಗೆ೦ದರೆ, ದೇಹ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂ೦ದ್ರಿಯ-ಬುದ್ದಿಗಳು 
ಅನಿಷ್ಟವಾದುವುಗಳು ಎಂದಲ್ಲ, ಅವು ಕೆಳಗಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳು; ಈ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳಿಂದ 
ಮೇಲೆ ಏರಬೇಕಾಗಿದೆ , ಮೇಲೆ ಏರಿದಲ್ಲಿ ಎನಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಎ೦ಒಂದೊಂದು ಸಾಧನವಿದೆ, ಒಟ್ಟಾರೆ, ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಕಾರಣ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ದೇಹ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂ೦ದಿ )ಯ-ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳು ಮಾನವನ ವಶದಲ್ಲಿ ಬಂದಂತೆ 
ವತಾನವನು ಪ್ರಗತಿಹೊಂದುವನು. ಇದಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಸಾವರಾಜಿಕ, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಆರ್ಧಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳೆ ಉದಾಹರಣೆ. ಈ ಹೊರಗಿನ ತಾತ್ಪಾಲಿಕ ಮರರ್ಶಾದೆಗಳ 
ದೈಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡದೆ ಒಳಗಿನ ಜೀವಕಳೆಯ ದೃಷ್ಠಿ ಸಯಿಂ೦ದ ನೋಡಿದಲ್ಲಿಯೆ 
ವಿ೧.-೪೫೭೦ 


೨೪೨ ಆಜಂ ೯ನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೊ ಗ 


ಪ್ರಗತಿಯ ವತಾರ್ಗ ತಪ್ಪದು. ಒಂದೊಂದು ನವನ್ಮಿ ವಶವಾದಂತೆ, ಹಿಂದಿನ 
ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮು೦ದಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಏರುವೆವು. ಅದಕಾಗಿ ಹಿಂದಿನ 
ಮೆಟ್ಟಿಲಿಗೂ ಮಹೆತ್ವ್ವವಿದೆ, ಎಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ತ್ವ್ವವಿದ್ದರೂ ಮುಂದಿನ ಮೆಟ್ಟಿ 
ಲನ್ನು ಏರಲು ಹಿಂದಿನದನ್ನು ತುಳಿದು ಬಿಡಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ 
ಹಿಂದಿನದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮುಂದಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಏರುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ 
ಮಾನವನು ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ತಾನೇ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು . ಯತಾಕೆಂದರೆ 
ತಾನು ನಿಂತ ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎಷ್ಟನೆಯದು ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ತನಗೆ ಇರುವುದು. 
ಆದರೆ ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ವಶಾನವನಿಗೆ ವೈಯಕ್ಕಿಕವಾದುದೆ ಅಲ್ಲ. ಪ್ರಗತಿ- 
ಪರನಾದ ಮಾನವನು ಸಂಸ್ಥಾಜೀವಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸಂಸ್ಥೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ 
ಒಂದು ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ಏರಬೇಕೆಂಬ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಮತ್ತು ಯಾರು ಕೊಡಬೇಕು ? ಆ ಅಧಿಕಾರ ಸಂಸ್ಥೆಗಿದೆಯೆ ? ಜಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಸರಸಯ ಸ ರೂಪ ಆಗಿ೦ಂದಾಗ ಬದಲಾಯಿಂ ಸುವಂತಹದು. ಆ ಸ೦ಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಯ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎನಬಹುದೆ ” ಅದೂ ಆಗದು, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ತೀರ ಕೆಳಗಣ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿಯೆ ನಿಂತ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೂ ಸಂಸ್ಥೆಗಾಗಿ 
ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎನಬೇಕಾಗುವುದು. ಹಾಗಾದರೆ ಆ ಸಂಸ್ಥೆಯ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಬರಿಗಿ೦ತಲೂ ಮು೦ದಾದ ಮೆಂಟಿ ಶೈಲನ್ನೇರಿದವರಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ನ ೊಡಬಹುದೆ ವ? ಅದೂ ಯೋಗ್ಯವೆನಿಸಲಾರದು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಮುಂದಿದ್ದ ವರು 
ಎಲ್ಲರಿಗಿಂತಲೂ ತಾವು ಮುಂಂದಿದ್ದುದರಿಂದ ತಾವು ನಿಂತ ಮೆಟ್ಟಿಲೇ ನೆಯ 
ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಸಂಸ್ಥೆಗಾಗಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಕೊಡತಕ್ಕುವರು ಯಕಾರು ? ಯಾರಿಗೆ ತಾವು ಮೇಲೆ ಮಿಕ್ಕವರು ಕೆಳಗೆ ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆ ಬಾರದೆ ತಾವೆಲ್ಲರೂ ಕೆಳಗೆಯೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಮೆಟ್ಟಿ ಲು 
ಗಳಿವೆ, ಕಾಣಿಸದಿದ್ದಕೆ ಇಲ್ಲವೆ೦ದಲ್ಲ ಎತ್ತರದಲ್ಲಿವೆ ಎಂದು, ಕಾಣಿಸದಿದ್ದರೂ 
ಇರಲೇಬೇಕು ಎಂಬ ಶ್ರದ್ದೆ ಇದೆ ಮತ್ತು ಆ ಶ್ರದ್ದೆಯಿ.೦ದಲೆ ನಡೆಯುವ ಸ್ವಭಾವ 
ವಿದೆ, ಅಂತಹರಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ, ತಾರತಮ್ಯ್ಮದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಇಲ್ಲದ, ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳ ಕಟ್ಟು ಅಲ್ಲದ, ಕರ್ತವ್ಯ-ಕರ್ಮಫಲಗಳ ಎದೆಗುದಿ 
ಇಲ್ಲದ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ( ೪.೭-೮, ೧೩-೧೪) ಕೊಡುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು 
ಅಲಂಕಾರದಿಂದ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಯುಗಯುಗಕ್ಕೆ ತಾನು ಇಳಿದು 
ಒರುವನೆಂಬ ಮಾತಿನಿ೦ದ ಶ್ರದ್ಧಾ ಪುರುಷನು ಅ೦ತಹ ಸಮಯಯಕ್ಟೆ ಒದಗುವುದ 
ಖಂಡಿತ ಎಂದೂ ಅವನು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿ ದ್ಧಾನೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? "ಯದಾ ಯದ 
ಹಿ ಧರ್ಮಸ್ಥ ಗ್ಲಾನಿಃ' ಎಂದು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆ 
ನಿವಿತ್ತವಾಗಿ ಮುನ್ನೋಟದ ಮುಂದಾಳು ಹುಟ್ಟಿ ವನು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು 


ಸ್ಪಷ್ಠ ವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೂ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಮೇಲೆಯೆ ಸೊನೆಗೆ ನಾವು 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲನೆ ಮುನ್ನೋಟ ಪಿಳಿ 


ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾಯಿತಲ್ಲವೆ--ಎಂದು ಯಾರೂ ನಿರಾಶೆಪಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂ 
ಹತ್ಯೆ ಕಟ್ಟಿಗೆಯಿ೦ದ ತಿಕ್ಕಿದ ಬೆಂಕಿ ಕಟ್ಟಿಗೆಯನ್ನೆ ದಕ್ಷಿಸುವಂತೆ ಪರಿಸ್ಲಿ ತಿಯ 
ಪುರುಷನು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನ ಗೆದ್ದು ಮುಂದಾಗುವನು. ಹೀಗೆ ಕೇಳುವಾಗ 
ಯಾವನೊ ಒಬ್ಬ, ಒ೦ದೇ ಒ೦ದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಮುಂ೦ಂದಾಳಾಗುವುದು, ಅವನಿಗೆ ವಿಧೇಯ 
ರಾಗಿ ವಿುಕ್ತುವರು ನಡೆಯುತಕ್ಕ್ಟುದು ಎ೦ಬರ್ಧವಲ್ಲ. " ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಪ್ರುರಂಷನು?' 
ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಭಾಷೆಯ ರೂಡಿಗಾಗಿ. ವಸ್ಮುಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಒ೦ದು ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಯಾಗಬಹುದು, ಒಂದು ವಿಚಾರಶಕ್ಕಿಯತಾಗಬಹುದು, ಒಂದು ಆಚಾರಕಾಾ)೦ತಿ 
ಯಾಗಬಹುದು-- , ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದು ಗೆದ್ದ ಶ್ರದ್ಧೆ ವಜ್ರ 
ಇರಬೇಕಾದುದು. ಇರಲಿ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಪ್ರರುಷನು ಕೂಡ ಮಿಕ್ಳುವರನ್ನು ಜಿ 
ಹಿಡಿದು ಎತ್ತುವುದಿಲ್ಲ, ಕಸುವಿನಿ೦ದ ನೂಕುವುದಿಲ್ಲ. ಹಾರದ ನಡೆಯುವುದಿಷ್ಟೆ 
ಅವನ ಕೆಲಸ. ಮಿಕ್ತುವರು ತಂತಮ್ಮ ಯೋಗ್ಯ ತೆಗಳನ್ನೂ ಇಚ್ಛಾನಿಜ್ಛೆಗಳನ್ನೂ 
ತಾವೇ ಅರಿತುಕೊಂಡು ಹಿಂದಿನಿಂದ ದಾರಿಯನ್ನು ಸಾಗಿಸಬೇಕು. 


೫ 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ತನ್ನ ದಾರಿಯನ್ನು 
ತಾನೇ ಸಾಗಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹಟದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಇಲ್ಲ 
ವಾದರೆ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ್ನು ಅಣಕಿಸಿ ಸೆೇಣಕಿಸಿ ಹಳಿದು ಹೀಯಾಳಿಸಿ , 
ಮುಂದೆ ಹದಿನೇಳು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ವರೆಗೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿ ವವರಿಸಿ 
ತಿಳುಹಿಸಿ ಕೊನೆಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಇತಿ ತೇ ಜ್ಞ್ವಾನಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಯಾದ್‌ ಗುಹ್ಯತರಂ ಮಯನಾ । 

ನಿಮೃ್ಮತ್ಯೈತದಶೇಷೇಣ ಯಧೇಚ್ಛನಸಿ ತಥಾ ಈುರಂ || (೧೮-೬೩) 


"ಹೀಗೆ. ನಿನಗೆ ಜ್ವ್ಯಾನವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿರುವೆ. ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಗುಹ್ಯೃವಾದ ( ಎ೦ದರೆ ತಿಳಿಯಲು ಯೋಗ್ಯೆವಾದ ) ಬೇರೊಂದು ಜ್ಞ್ಯಾನವೆ 
ಇಲ್ಲ. ಇದನ್ನು ತೂಗಿ ( ಒರೆಗೆ ಹಚ್ಚೆ) ನೋಡು, ಆ ಮೇಲೆ ನಿನಗೆ ಹೇಗೆ 
ಸರಿ ಎನಿಸುವುದೊ ಹಾಗೆ ವರ್ತಿಸು, ' 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನೆ೦ಬ ವರಾತ್ರಕ್ಕೆ, "ಹೇ ಕೃಷ್ಣ ಹೇ ಯಾದವ ಹೇ ಸಖೇ' 
ವಎನಿಸಿಕೊ೦ಬ ಸಲಿಗೆಯ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನೆಂಬುದಕ್ಕೆಯೆ ಅಜರ್ನನನು ಆ 
ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಲಾಗಡು. ಕೃಷ್ಣನ ಈ ಹಟಕ್ತೆ ಕಾರಣವಿದೆ. ಕೃಷ್ಣನ 
ಮತದಲ್ಲಿ ಮಾನವನಿಗೆ ವಿಚಾರಕ್ಕಿ೦ತ ಆಚಾರದ ಮಹತ್ವವಿದೆ. ಬುದ್ದಿಗಿ೦ತ 
ಶ್ರಡ್ಜೆಗೆ ಮಹತ್ತ್ವ ವಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ ತನಗೆ ಒಪ್ಪದ, ತನ್ನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು 
ತೋರಿಸದ ವಿಚಾರವನ್ನು ವತಾನವನು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ತರಲಾಗದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಪ್ಪುದ ವಿಚಾರವು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವುದಿಲ್ಲ, ಕಲಿತ ಪಾರವು ನಂಬುಗೆ 


೨೪೪ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಇಲದಾಗ ನೆನಪಿಗೆ ಕೂಡ ಒರುವಂತಿಲ್ಲ, ನಡತೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಡಂವುದಂತೂ ದೂರ- 
ದಲ್ಲಿಯೆ ಉಳಿಯಿತು. ವಿಚಾರವೆ೦ತಹದೆ ಇರಲಿ, ಅದು ತನ್ನ ದಿದ್ದರೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ತರತಕ್ಕುದ್ದು. ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಏಚಾರವು ತಪ್ಪಿರಬಹುದು, ಒಂದು ವೇಳೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿ.೦ದ ದುಷ್ಟವೆನಿಸಬಹುದು ; ಇಂತಹ ಸಮಯದಲ್ಲೂ ಆಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾವರಾಣಿಕತೆಯೆ ಬೇಕು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ವೆ 
ಪ್ರಷ್ಟ್ರಿಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ಆಗಾಗ ಇ೦ತಹ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ .-- 


ಅಫಿ ಜೇದಸಿ ಪಾಹೇಭ್ಛ್ಯಃ ಸರ್ವೇಭ್ಯಃ ಪಾಹಕೃತ್ತ ವಂ| 


ಸರ್ವಂ ಜ್ಞಾ ನಪ್ಲವೇನೇವ ವೃಜಿನಂ ಸಂತರಿಷ್ಯಸಿ /| (೪.೨೬) 
ಅಪಿ ಚೇತ್ಸುದುರಾಚಾರೋ ಭಜತೇ ವಮಾಮನನ್ಯಭಾಕ್‌ | 
ಸಾಧುರೇವ ಸ ಮಂತವ್ಯಃ ಸಮೃಗ್‌ ವ್ಯವಸಿತೋನಿ ಸ$ || (೯-೩೦) 


" ಪಾಪಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಡುಪಾಪಿ ಎನಿಸಿದಾಗೂ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಎಲ್ಲ ಪಾಪವನ್ನು ದಾಟ 
ಒಲ್ಲೆ. . ಆಚಾರವು ತೀರ ಕೆಟ್ಟಿದಾಗಿದ್ದರೂ ನನ್ನನ್ನು ಭಜಿಸಿದರೆ ( ನಾನು 
ಹೇಳುವಂತೆ ನಡೆದರೆ) ಯಾವನಾದರೂ ಒಳ್ಳೆಯವನೆ ಆಗುವನು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅವನು ಹಿಡಿದ ದಾರಿ ಸರಿಯಾದುದು. ' 


ಇದೊಂದು ಸಣ್ಣ ಮಾತು ವಿಚಾರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಅದೆಷ್ಟು ಕ ದೊಡ್ಡದಾಗಿದೆ! 
ವಿಚಾರದಂತೆ ಆಚಾರವನ್ನಿ ಟ್ವಿವನು ಇಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆ, ಒಂದಾನೊಂದು ದಿವಸ ಸರಿ 
ಯಾದ ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಯೊೋಗ್ಯತೆಯಷ್ನೂ ಶಿಕ್ನಣವೆನ್ನೂ ಪಡೆದು ಒಳ್ಳೆಯವ 
ನಾಗಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಯಾಕೆಂದರೆ, ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕುಂತೆಯೆ ಆಚರಿಸುವುದು ಅವನ 
ಸ್ವಭಾವವಾಗಿದೆ, ಆದರೆ ಯಾವನ ನಡೆ-ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲವೊ ಅಂತಹನು 
ಒಳ್ಳೆಯವನಾಗುವ ಸ೦ಂಭವವೆ ಕಡಿಮೆ , ಯಾಕೆಂದರೆ ನುಡಿ ( ವಿಚಾರ) ಯಾವುದೆ 
ಇರಲಿ. ನಡೆ ಅದಕ್ಕೆ ಹೊಂದಬೇಸೆಂಬ ರೂಢಿಯೆ ಅವನಿಗಿರು ವುದಿಲ್ಲ. 


ಪ್ರ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ನೋಡುವ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪಾ ಮಾಣ್ಣವು 
ಸಾಪೇಕ್ಸವಾಗಿರಲೆ ಬೇಕು. ಐಎಂದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳುವುದು ಎ೦ದಿಷ್ಟೆ ಕಾರಣಕ್ಕೆ 
ಯಾವ ಮಾತೂ ಪ್ರಮನಾಣವೆನಿಸಲಾರದು, ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಮನಸ್ಸು ಒಪ್ಪ 
ದಿದ್ದರೆ ಅಂತಹ ವಿಧೇಯತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯೆ ಬಾರದು. ಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಜ 
ವಾದ ಕೆಅಸವೆಂದರೆ ವತಾನವನಿಗೆ ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವದ ದ ಎಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ತೋರಿಸು 
ವುದ. ಆ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕ೦ಡು ವಠಾನವನು ಅದನ್ನು ತನಗೆ ಹೊಂದಿಸಿ, 
ವಿಮರ್ಶಿಸಿ ಆ ಮೇಲೆ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ನಡೆದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವಾನ 
ವನೂ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಎರುದ್ಧವಾಗಿಯೆ ನಡೆಯುಬಹಂದೆಂಬ ಹೆದರಿಕೆ ಮಹತ್ವ್ವದ್ದಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನೆ ಅನುಭವಕ್ಕೂ ವಿರುದ್ಧವೆನಿಸಿದರೆ ಆ ಕ್ಸೈಣಕ್ಕೆ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೪೫ 


ಆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಶಾಸ್ತ್ರತ್ವವೆ ಮುಗಿಯಿತೆನಬಹುದು. ಇನ್ನು *ೆಲವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ವಿರುದ | ವೌಸಿದರೆ ಆತಾ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ವರ್ಶಿಸುವರೊ ಅವರು 
ಶಾಸ ತ್ತ ಹೆಚಿ ನ ಒಲವನ್ನು ತೊಟ್ಟು ಉಪಕಾರವನ್ನೆ ವತಾಡಿದಂತಾಗುವುದು ; 
ಯಾರು ತ್ರ ದ್ದೆ 'ಮಿಂದಲ್ಲದೆ 'ಬುದ್ದಿ ಕ ವ್ಸ್ಟಇದ್ರಿ ಜತ ಪ್ರೇರಿತರಾಗಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ತೆ ಎರೋಧಣಗಿ ನಡೆಯುವರೊ ಎಟ್ಟು “ಅಷ್ಟ ರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ( ಬುದ್ಧಿ 
ಮನಸರ್ಸ್ಸ-ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಸಗ 7೫6 ) ತಮ್ಮ ಅಜ್ಞಾನ 
ವನ್ಫೆ ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವರು. ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಸ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ, ಸರಳವಾದ, 
ಸುಸಂಬದ್ಧವಾದ, ಸತ್ಯವಾದ ಜಳ. ಬೇರೆ ಚಪ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ ಎಂದು 
ಹೇಳಲು ಕೃಷ್ಣನು ಕೂಡ ಹಿಂದುಮುಂದು ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ 
ಈ ಮಾತನ್ನು *ೇಳಿರಿ :-- 
ಸರ್ವಧಥವರರ್ಮಾನ್‌ ಪರಿತ್ಯಜ್ಯ ಮಾಮೇಕಂ ಶರಣಂ ವ್ರಜ। 
ಅಹಂ ತ್ತಾಂ ಸರ್ವಪಾಹೇಭ್ಯೋ ನೋಚಯಷ್ಕಾಮಿ ಮಾಶುಚಃ ॥ 
(೧೮-೬೬) 
" ಬೇರೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡು; ನನ್ನನ್ನೆ ನ೦ಬು ; ನನ್ನ ಮಾತನ್ನು 
ನಂಬಿದರೆ ನೀನು ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳಿ೦ದಲೂ ವಿಮುಕ್ಯನಾಗುವೆ, ಇದಕಾಗಿ ಹೆದರಿಕೆ 
ಬೇಡ. ' 
ಹ 


ಈ ಕೊನೆಯ ಮಾತು ಅರ್ಜುನನ ಆ೦ತರಂಗದಲ್ಲಿದ್ದ ಸಂಕಟವನ್ನು ತಟ್ಟನೆ 
ತ್ಯ ಸುವುದು. ಅಜರರನನಿಗಿದಿರಾದ ಸಮಸ್ಯೆ "ಸರ್ವಧರ್ವ' ಗಳಿಂದ, 
ಸರ್ವಧರ್ಮ 'ಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೆ ಉತ ಶೈನ್ನ ವಾದುದು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮದ 
ದೃ ಷ್ಟಿ ಯಿ.೦ದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕರ್ತವ್ನ ವೆನಿಸಿ, ಬೂ ಕರ್ತವ್ಯ ಮತ್ತೊಂದು ಕರ್ತವ್ಯಕ್ವೆ 
ಎರುದ್ದವನಿಸಿ, ಅರ್ಜುನನು ಹತಾಶಧಾದದ್ದು. ಅದಕಾಗಿ ಆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಬಿಟ್ಟು, 
ಅವುಗಳಿಂದ ನೀಗದ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು ತಾನು ಹೇಳುವ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಕ್ರೈಕೊಳ ಬಹುದೆಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಅತ್ಯ೦ತ ಸಮಾಧಾನದ 
ದೀರ್ಥನಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರಬಹುದು. ಅದೇ ಸಮಾಧಾನದನ್ನಿಯೆ ಅರ್ಜುನನು 
ಪುಬಿದೆದ್ದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ -- 
ನಸ್ಟೋ ಮೋಹಃ ಸ್ಮೃತಿರ್ಲಬ್ಲಾ ತ್ವತ್‌ ಪ್ರಸಾದಾನ್‌ ಮಯಾಂಚ್ಯುತ। 
ಸ್ಥಿತೋಸ್ಮಿ ಗತಸಂದೇಹ8 ಕರಿಷ್ಯೇ ವಚನಂ ತವ || (೧೮.೭೬೩) 
" ಅಡ್ಯ್ಯುತನೆ, ನನ್ನ ಮೋಹ್‌ ಕಳೆಯಿತು, ಬುದ್ಧಿ ಗೆ ತಿಳಿಯಿತು, ಸಂಶಯವು 


ದೂರಾಯಿತು ; 'ಿದೆಲ್ಲ ನಿನ್ನ ಪ್ರಸಾದ; ಇನ್ಟ್ಟು ಸಜ್ಜಾ ಗುವೆ, ನೀನು ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ ಮಾಡುವೆ? 


೨೪೬ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೊ ಗೆ 


ಇದುವರೆಗೆ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಗೊ೦ದಲ ( ಮೋಹ ) ವಿದಿ ತೆಂ ಅವನ ತಿಳುವಳಿ 
ಕೆಯೆ ತಪ್ಪಾಗಿದ್ದಿತು, ಸಂಶಯವು ಸ್ಮೃತಿಯ ಸ್ಕಾ _ನವನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿದ್ದಿತು, ಯಾವು 
ದನ್ನು ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಜ್ಞ್ಯಾಪಕಕ್ವೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬ ವಿ೦ಗಡವಿದ್ದಿ ರಲಿಲ್ಲ. 
ತಿಳಿನೀರಿನಲ್ಲಿ ನೆರಳು ಮೂಡುವಂತೆ, ಸ೦ಶಯ ಕಾಲುಷ್ಯ್ಯ--ಕಳೆದಲ್ಲಿ ಸ್ಮ್ಟೃತಿ ನಿಚ್ಚ ಛೆ 
ವಾಗಿದೆ. ಈಗ ಅನುಭವಗಳ ಸರಿಯಾದ ಹೊಂದಿಕೆ ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ 1) ಇವರು 
ನನ್ನ ವರು, (೨) ಗ.ರುಹಿರಿಯರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು. ಪಾಪ, (೩) ಪಾಪದ 
ಫಲವನ್ನು ಏನು ಮಾಡಿದರೂ ತಪ್ಪಿಸಲಾಗದು, (೪) ಸ್ತಭಾವದಂತೆ ಪಾಪವು 
ತಂದೆಯಿಂದ ಮಕ್ಟುಳಿಗೆ ಆನುವಂಶಿಕವಾಗಿ. ನಡೆಯುವುದು, (೫) ಪಾಪವು 
ಇಷ್ಟ ೦ದು ಘೋರವಿದ್ದು ದರಿಂದ ತಿಳಿಯದವರನ್ನು ಆದಂ೦ಂದ ಪರಾವೃ ತವಮಾಡು 
ವ್ರದು ವಳಿದವರ ಕತರ್ವವ್ಯ್ವ (೬) ಹೀಗಿರುವಾಗ ಯುದ್ದದಂತಹ ಚ ಬಚಚ 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗಒಹುದೆ, ( ೭) ನಾನಂತೂ ಯುದ್ದ ವನ್ನು ಆಡಲಾರೆ ' 
ಎಂದು ಆರ್ಜುನನೆ ಒಂದು ಪಕ್ಷು. ಅದೇ ಕಾಲಸ್ವೆ ಅದೇ ಕ್ಕ ದಲ್ಲಿ. ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಪಕ್ಸ್ನ ಸಂಶಯಗಳೂ ಇವೆ. "(೧) ಇವರು ನನ್ನ ಶತ್ರುಗಳು, ( ೨) ಇವರು 
ಆ ಶತ್ರುಗಳ ಪ್ರೋತ್ಸ್ಯಾಹಕರು, (೩) ಇವರಲ್ಲರೂ ಪಾಪಾಚರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದ 
ರಿಂದ 1 ಫಲವನ್ನು ಭೋಗಿಸಲೇ ಬೇಕು, (೪) ಅದಕಾಗಿಯೆ ಇವರ ಮರಣ 
ದಿ೦ದ ಇವರ ಮನೆಯವರೂ ಮಕ್ಕಳೂ ಗೋಳಿಗೀಡಾದರೆ ಅದು ಸರಿ, (೫) ಪಾಪ 
ದಿ೦ದ ಇವರನ್ನು ಉಳಿಸುವುದು ಎ೦ದರೆ ಅದಕಾಗಿ ಇ.ವರನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿಸುವುದು 
ನಮ್ಮಂತಹರ ಕರ್ತವ್ಯ, (೬) ಕ್ಪತ್ರಿಯನಾದ ನಾನು ಶಸ ದಿಂದಲೆ "ವರನ್ನು 
ದಂಡಿಸಿ ಲೋಕರಕ ಸಣೆಯನ್ನು 0 ಆದ್ದರಿಂದ (2) ನಾನು ಯುದ 
ವನ್ನು ಆಡಲೇಬೇಕು.' ಪರಸ್ಕ ಸರ ವಿರುದ್ದ ವಾದ ಸ ವಿಚಾರಗಳಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಸ್ಥೆ 
ವ್ರೇರಣೆ ದೊರೆಯುವುದು ಹೇಗೆ? ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ನಿಜವಿರಬಹಂದು ಎಂದು 
ಹೊಯ್ದ್ವಾಡುವುದಕ್ಕಿ೦ತ, ಯಾವುದೆ ಆಗಲಿ ಒಂದು ನಿಜ ಎ೦ದು ತಿಳಿಯುವುದೆ 
ಶ್ರೇಯಸ್ವರ. ಬುದ್ದಿಯು ಯಾವಾಗಲೂ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಆ ೂಡಬೇಕಾದುದು 
( ವ್ಯವಸಾಯಾಾತ್ಮಿಕ ) ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಈ ೊಡದ ಬುದ್ದಿ ಕೊರಳೊಳಗಿನ ಗುದ್ದೆ 
ಯಂತೆ ಕಾಲ್ಮ್ಕೊಡಕಾಗುವುದು. ಆಗ ಬಂದಿ ಯನ್ನು ವಶದಕ್ಷಿಟ್ಟು ತೊಳ್ಳೆ 
ಬೇಕು , ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳು ವ ಬೇರೆ ಡೀತೆ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ನ 
ಮಾತ್ರ ಯಾವಾಗಲೂ ಪರಿಣಾಮಕಾರಕವಾದಡದ್ದು. ಅದೆಂದರೆ ಶ್ರದ್ಧಾಶಕ್ಕಿಗೆ ಬುದ್ದಿ 
ಸಷ. ವಶಪಡಿಸುವುದು. ಶ್ರದ್ದೆ ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯವಾದ ಜೈತನ್ಯಸ್ಳೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. 
ಶ್ರದ್ದೆ ಎಂದರೆ ಜೈತನ್ಯವೊಂದನ್ನೆ ಗುರುತಿಸಿ ವ್ಯವಹರಿಸಲು ಸಾಧನವಾದುದು 
ಜಗ ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ, ಬದಲಾಯಿಸುವ ದೇಹಕ್ಕೆ (ಪ್ರಕೃತಿಗೆ) ತಾತಣ್ಟುಲಿಕ 
ರೂಪವಾಗಿರುನ್‌ ಸುಖ-ದು&ಖ, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ, ನಾನು-ನೀನು ಎಂಬ ( ಪರಸ್ಪರ 
ವಿರುದ್ಧ) ದ್ವಂದಾ ಎತ್ತು ಕ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟೆ ರುವುದು ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಮೈತಿಷ್ಠ ಕ ಕ್ರವಾಗಿದೆ. 


ಮೋಹಕ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೪೭ 


ಆ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ( ಚೈತನ್ಯದ) ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ " (೧) ಎಲ್ಲರೂ ನನ್ನವರೆ, 
( ೨) ಗುರುಹಿರಿಯರು ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲಿ ಅಸ೦ಬದ್ಧ ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿಯತಾಗಿದೆ, 
(೩) ಪಾಪ ಎಂಬುದು ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ ಸ೦ಬ೦ಧಿಸಿದ ಒಂದು ತಾತ್ವ್ವಾಲಿಕ ವಿಚಾರ 
ದೃಷ್ಟಿ ಮಾತ್ರ, ( ೪) ಅದಕಾಗಿ ಪಾಪವು ಮೈಯುಕ್ಕಿಕವೆನಿಸಿ ಒಬ್ಬರ ಪಾಪ ಇನ್ನೊಬ್ಬ 
ರಿಗೆ ತಗಲದು, ( ೫) ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ ೦ತ ಆಚರಣೆಯ ಒಂದ್ಧಿವ೦ಂತನ ಕರ್ತವ್ಯ, (೬) 
ಸಹಜಶಕ್ಕಿಯ ಅವಿರ್ಭಾವವೆ ಕರ್ತಮ್ಯವಾದ್ದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಬೇರೊಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
೦ಿು೦ದ ಅಳೆಯಲಾಗದು, ಮತ್ತು (೭) ಯಾವ ರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ತಪ್ಪಿಸಲಾಗದ:ು' 
ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಸ೦ಶಯಗಳಿಗೆ ಸಮಾಧಾನ ದೊರೆಯುವುದು. 


ವಿ 


ಸ೦ಂಶಯಕ್ತೆ ಸಮಾಧಾನ ದೊರೆತಾಕ್ಸ್ನುಣ ಅದರಂತೆ ನಡೆಯುವ ಧ್ವೈರ್ಯ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿದೆ. ಬಂದ ಸಂಶಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ, 
ಕೃಷ್ಣನು ಅವಹೇಳನ ಮಾಡಿದರೂ ನಿವಾರಣಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಹಟಿತೊಡುವ ಸತ್ಯಶೋಧನ 
ಒಂದ್ದಿಯೂ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿದೆ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಹಿಡಿದ ಕಾರ್ಯ ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೂ ಇದೆ. ಇ೦ತಹನನ್ನು ಅರ್ಜುನನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ ಕೃಷ್ಣನೊ-- 
ಸತ್ಯವನ್ಟು ಪ೦ಡವನು, ಸರ್ತ್ಶ್ತಧವನ್ನು ಬಿಟ್ಟವನು, ಶ್ರದ್ದೆಯಿ೦ದ ಬೆಳಗುವವನು. 
ಮೇಲೆ ವತಾತುಗಾರ ! ಅದಶಾಗಿಯ ಗೀತೆಯ ಕೊನೆಗೆ ಸಂಜಯನು ಶಕಲಾವಿದನಂತೆ 


ಯಂತ್ರ ಯೋಗೇಶ್ವರ$ ಕೃಷ್ಣ್ಯೋ ಯತ್ರ ಪಾರ್ಥೋ ಧಮುರ್ಥರಃ | 

ಶತ್ರ ಶ್ರೀರ್ಷಿಜಯೋ ಭೂತಿರ್ದ್ಸ್ಜುವಾ ನೀತಿರ್ಮತಿರ್ಮಮ || (ಲಲ. ೭೮) 
( ಇ೦ತಹ ಕೃಷ್ಣ್ವಾಜರುುನರಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೆಗ್ಗಳಿಕ್ಕೆ ಜಯ, ಸತ್ಯವಾದ ವ್ಯವಹಾರ ಮತ್ತು 
ನಡತೆಗಳಿರುವುವು) ಎಂದು ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ-ಭಾಗ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ದಿ 


ಗೀತಾಶ್ಲೋಕಭಾಗ 
(. ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ನಿಷಯ ಸಣ) 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ಿ 


[ ತನ್ನ ಧ್ಯೇಯವು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ವಾದುದೆ ಎ೦ಬ ಸಂದೇಹ, ಭೀಷ್ಮ 
ದ್ಫೋಣಾದಿಗಳಂತಹ ಹಿರಿಯರನ್ನೂ ಕುರಿತ ವೀರರನ್ನೂ ಗೆಲ್ಲ ಬಹುದೆ ಎಂಬ 
ಅದಧ್ಭೈರ್ಯ , ಪೂಜ್ಯರನ್ನೂ ಸಂಬಂಧಿಕರನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲ ಪೇಬೇಕೆಂಬ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ 
ಎಾಕರ್ತವ್ಯದ್ಧ ಷ್ಟಿ ಗಾಗಿ---ಉದ್ವೆ ಗ, ತೂ ಅರಿಯದೆಯೂ ತನ್ನ ೦ತಹ ವೀರ 
ನನ್ನ್ನ ದೀಪದ ಜರು 863 10288 ಸುತ್ತಿದವರಿಗಾಗಿ ದಯಾದ್ರ ಭಾವೆ; 
ಹಿಂದಿನದಕ್ಕಾಗಿ ಹಳಹಳಿ; ಮುಂದಿನದಕ್ಕಾಗಿ ಹೆದರಿಕೆ; ಕೊನೆಗೆ ತಾನು 
ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ ಎ೦ಬ ಆತ್ಮಕಿಂದೆ, ಈ ನಾನಾತರದ ವಮನೋವಿಕಾರಗಳ 
ಎಳೆದಾಟದಲ್ಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕು ಅರ್ಜುನನು ಹತಾಶನಾಗಿ ಕೈ ಚಲ್ಲುತ್ತಾನೆ ] 


ಇಚ[58೫[2]: 

ಆರ್ಷ ತಣ | 
ಇಡೀ ತಳಿಗೆ ಕಾರಕ ತ್ತ: ॥ 
71ಇತ/ನ 7೪ರ ಡಾಸಕ್ಟಾತ ಶೇತ 

ಇತತ ತರ ॥| 
ಕಣ್ಣ! ಕ್ರ 75೫ನೆ ತಾಕೆ ಕತಇತಕಕ್ತ! ॥| 
೫7[3ಶ್ರಇಜ7ಐ2 ₹121 ಇಷಷತತಳಿತ್ದ 
ಕರ್ಛೆ1 ೫ೆಕಕ್ತ11 ೫೫ ಇವೆ! ಸತತ ॥ 
ತಕ] ಕ್ವಢಕತ್ತಾಗ 5೫ ೧೪೫ ಜೌಸತ! 
3೧7 ೫1 ಜೇ! ಬೌತ್ರಷತ ತಗಿ! ॥ 
ಸ್ವಶ್ವ7 1812೫ ಶ್ರಷಕಜ 7ರಳ; 
ಜತಸಾತಷಿಗಾತ1ತ; ಕಗ್ಗ ಇ ಕೌೇಸೇತಢತ ॥॥ 
ಕ್ಷಷರ್ಗಿತ್ತಗೌಇತಜ ೫೫೩೩ ಪತ್ತ: 
ಪಇ1ಸೂಸ್ತಾತ ಡೀಷ!ತ ತಳವೆತ ಫೇಸಿತ1ತ್ತ ॥। 
ಸೇ ಫೇರ್ಟಿ1೫] ಕಕ್ಕ ಕಕ ೫೯7%] 
3೫೫ಗ್‌ ಕ್ರ 7೧೯13೫೩ ತಗಗಾಷ್ಗ್ಗ ಗಿಷಗಳ ॥ 
ಸ1ಇತ! ೫7ಣ ಹಾಸ ನೇ ಕಷ ಕ 
37೩1[ನಸ್ಸೇಇಜ್ಗ ತಳಗ ತಳ ಇಗ್ಗರತ ॥ 
37೫೫೫777 ೧6% ನೇಗಾಕ್ಗತ ಇ 
ತರ ಇ 7೮೫: ಶೇ 75% ನಕಾತೇಗಿ1 ॥ 
ಸ೫೮೮೮ ನಕ್ಕೆ ಪತಗ ರ1೯71॥ 


1 ₹ | 


|| ಇ. 


|| 3. 


(| ೪೮1 


(| ಆ || 


|| ೩. || 


1 1೨ || 


|| ೮ | 


|| ೩ || 


ಅಧ್ಯಾ ಯೆ ೧ ೦೦-೨೦ 
ತಗರ ಕಳಾಷತ ಇರ ಬೇಇ!ಗಾಗ್ಯಕಷ ॥ 
ಇಷಸೆಗ್ಗ ದಕರ ಇರ ಜರ್ಗಗಇಗ್ಗಕಳ 
೫ರ ಸ ಕತಕ್ತ 7೪ರ/17ಇಇಗಾರ್ಷಃ ॥ 

ಸ್ನ ಇ ಹ 4 ಈ ಲ್ಲಿ ರೌ 
ಭೀಷಭಾಇಗಗಾತತ್ತ ಇರ: ಇತ ೫ತ ಗ್ಗ 
ಕಾ ಶೇಷಷರ್ಜಾಕೆ ಕಾಳಾ ಗತರ ॥ 
ರಾರ ಗೀ: ಕರೆ ಕಾಜ 7ರಳಳಣ 
ಕಃ ಕೇತ 3% ಕರಗತಾರ್ಗೋಈಃ ॥| 
ಸರ ಇಗಾಗರ್ರಾತತ ಇ ಭಶ್ತಾಕ್ರಶ್ರ15ಚತತ್ತ 

ಇದ್ದ ಉಷ ೧ಜಿ $ ೫ಬ ಛಾ ಇದ್ಲಿ 
ಕಕ: ಸಿರೇಕಷ್ತನಾನ ಇಲಗ ಜಕಾ ೧೪ರ ॥। 
71೫75; ೫೯ರ ಡೀ ಕೇತ! ಸತ್ತಾಸತ್ತಃ 
ಕಗ್ಗಸತಾರೆ ಕಳಕಾರ್ಗ ಕೌಷ್ಷರೆ ಇರತತ ॥ 
ಇ ಮೌ ತಿ 6 ಕ್ಮ ಲ ಕ್ಶ್ಟ 
ಈತ್ತ ಕರತ ಇರ[ಗತ ಬೇಸ] ಕರತ 
ತಸೆಕಗ್ಗಿತತೆ ೫1೫! ಕ್ರತಕ! ಕಗ್ಗಾಣೀಃ ॥ 
ಷತ್ರಕಃ ಕಕತ] ಪ್ರ/ಇ,ಇರ್ಗಿಕ್ವಾಡತ1 
ಷ್ಞಾಸಷ್ತಜ, ಇರರ ಗೌಷತೆ! ಇ ೫೫೪ ॥ 
ಜ್ವತಕ್ತಾಷ ಗರಜ ಇಂರಾಗಿಇ1ಳ!ಗೀಕ; 
ಕ್ವಳಫು ಸಸಇ1ಜ ಇತತ; ಇಡ್ಗೀಿತರ ॥। 
ಜೆ![1ರ೫7 ಇರ್ತತಗ್ರ: ನೆಗ1ನನ್ಟಳನ್ತ; ಇಇತ್ತಾಢಇತ್ತಾ 
೫ ಬರ ಇ1ರಗ!ಗಗೆ ಕರಗಿ! ಕಕಗಳತ್ತ | 
ಸಸ್ಯ ಗ್ರಗ್ಗತೇ ಸಷ ತಶ್ತಕ॥ ಕಾತಪ್ರಷ್ಯರ್ಗಾತ್ಟ 
3೪ ಕರತಗಿಸತ ನತ್ತ! ಇ1ರ!ಶ್ಷಣಕಾರ್ಗಿಾತ; ॥ 
ಸತ್ತಕ ಅತಾರೆಗಳಿ ಇತ್ತತರಾಇ ಇತ 


|| ₹೦ || 


1 ₹₹ |! 


[1 ನಿ || 


1 ೫ || 


1 ₹೪ 1 


11 ನಿಜ || 


(1 ₹೫ || 


1 ₹೨ ॥ 


11 ₹೮ 1| 


1 ೫೩೩. 1 


|| ಇಂ. || 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧. ೨೧-೨೯ 
ಕಳ ಕರ್ತ ಕರ್ತ! ಕಣ್ಣಾರೆ ಕರಕ ಇರ್ಲಿಕಕೆ | 
ತತ್ರ ತರ ॥ 
ಸ್ವಷತ/72/2 ಇರ ಇ್ಲ(7ತ ಡಂಸತ್ತಕ || 7? ॥ 
71೫್ಕಕ[ಗಾಖಿಗಕ್ಕೆ ಪತ್ತಕಾಣ್ಗರತಗಾಇರ್ಗತ ॥ 
ಶರ ೫೮ ಶೌಶ್ಷಾತೆ ತಗ್ಗಷಕಗನತ್ತರಾ || ಇನ || 
ಪರಪರ ಇ ಕರಿಂಗ ಇರರ್ಗರಃ ॥ 
ಇಶಾ ಕತ್ತ ತತ್ತಿ ಗಗಾತಕತ; || ಇತಿ | 
ಈತ ತರಗ || 
ರಾಷಶ್ರರಾ ಕತಕ! ಪರಸ ಇಣಕ ॥ 
ಸಾವಾಗಿತಾತನೆಳ ಇಂಗಳರ್ಗೀಇ1 ಇಳೇಗನತ್ನ 1 ಇ೪॥ 
ಜೌಇಡರಗಣತ್ತಷಕ; ೫8% ಇ ಇಳಿಕ ॥॥ 
ತಗ ೫7೪7 ಇರ್ಯೇಕ್ಗನ್ನ ರಾರ ಕ್ಞಷಗ್ಗಾರಣ್ಣಿ  ॥ ಎಲ || 
ಕ51ಇಇಇಗೀಂಸತ್ತತ ೫1೪; ಕ್ಚಷಳ ಗಿ1೫೮೫, ॥ 
ತ[ಇಗಷನಡಗಕ್ರಪ ತತ *ಜ ್‌್ಪಲಐಚ್ಚ4ಫ೫ಚ || ನಿಡಿ || 
ಇಸ್ಛೀಗಪ್ತ್ಮೀೂಜತ ನಿಷಧಗಇರಗಿ ॥। 
ಕಡತ ಆ 4182; ಇ೫ಐತೆಳ್ಠ ಸತಗಿಇತ್ಗತ್ಟ್‌ | ಇ೦॥ 
ತ್ವ ಡಷ1ರ್ಗರ! ಗಾಕ್‌ಕ೧ತತತಷತೆತ್ಗ ॥ 
ತರ್ತತ ತಾಗ ॥ 
ಕಕ್ಷ ಹತತ ಫೀ ಶ್ವಶ್ತಾಪ್ರ ತತ್ತಳಗೌಇತ್ತ 1 ನೀ || 


ಪಕ್ಕ ಇತ 7119೫ ಶಕ ಇ ಇಣಜ್ತಾ ಇ! || 
ಡೀಳಲ3] ಸಳಿಗಿ ೫ ನಷ ಕಡಿ | ಇಲ್ಲಿ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧. ಪ್ದಿ೦-ಳಂ 


711 ಜರೆ ಕಾತಗತ್ತ ಈಷ ಇಡಿಸಿ ॥| 


ಇ ಇ ಕರತ್ಯಗಳಇಇಲ್ಗತ್ಕೆ ಹಣರ್ಯಿಕ ಇ ಈ ನಷಃ |1| ಶಂ || 
ದರಗ ಇ ಕಗಗ ಗಏ ಕರತ || 

ಷ್ಠ ಇ ೫2[ನಪ್ತಕಕರಗರ್ಣ ಕ ಇತರರ್ಗತಿ (13೩೯೪ 1 
ಷ್‌ ಬ ಗೀತ ಕ್ರೀಣ ಇ ಇ ಇತ್ತೆ ಪ್ರರ ಇ || 


ಡಾ ವೇ ರಿಷ ಬರ್ಗಿ ಡಾ ಜರ್ಗತ್‌ಗೀಡಿತ ೫7 ॥| 3೩ || 
ಶರ[ನಳೆ ತಗ್ಯಾಕೆ ವ ಇಣತೆ ೫7೧1 ಪರರ ಇ ॥| 

ಕ ಕಂತಗ್ಗರಇಕ! ಶ್ರಶ್ಷಿ ೫11ಗಇರಾರರ ಇಷ ಇ ॥ಟ 32 || 
3ಗಇಗ ಔತ ಕಗ್ಗ ಕರಾ ಇ ಗೀ೯ರ೯: || 
ಇತಃ ಇತ್ತೇ ಹೆಗ್ಗಣ ೫೫೧೪ ಸತಗ ॥ 3೪ ॥| 
ಕಕತ ಇ ಕೆಕ್ಷಣಸರ್ಗಡ ಇತ5ಗ ಪತ್ತಷತಸ ॥। 

ತ: ಔಷಗಾಇಇಣಕ ಕರೇ ಡಾ ತ್ವ ಇಲ್ಲಿಕೌ್‌ ಐ ೩೮ | 
೧೯೯೫೫ ಇರ್ತಗ್ತಗ್ಸ ಇ: ತ ಸಡೀಃ ಇತರ ॥| 
ಢ[ಡ೫ಇ[೬೧[ಇರಾಗ ಕರಕರ; || 38. (| 
ಕಾಗ! ಇತ ಕಕ್ಷೆ ಇಗರೇಶ್ಷರ್ಣಸಗಳತಗ್ಣ ॥ 

ಇಾತಾಷೆ 1 ಕಜೆ ಕ] ಪ್ರಗಿತನಃ ಇರ ೫೧೫೩ |1| 309 || 
ಕಗಗ ಇ ಇಸತಗಿ ಕರಕ ॥| 


ಕತರತತ ಫಾ ಗಿರಕಿ ಸ ಕಕತಾತ್ನ 1 3 ॥| 
ತಳ ತ ಕೇಷಾಷಾರ್ಥರೀ; ಇರಕಇಇಗಗಾಇಗಿಕ್ತತಷ್ಸ ॥॥ 
ಕ್ರನಇತ್ತಕ್ಕ ಫಳ ಸಳಳಇಗಾತರ ತತ || 2೩ ॥ 


ತಪ ಇಳದ ಕನಳಳಃ ಪರ್ಜ್ವಕರಃ ॥| 
ಜಸ ತ೪ ಕಳೆ ಕಾಷ್ಟ ೫ಇರ್‌ೆಂಗಿಗಾತಾಈ್ತಕ | ೪೦ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧... ೪ಣ೧ಣ-.೪೭ 


ತ೪ಇರ್ಸಗಾರ[೯ತ್ರೀ೫7 ಇತ್ತಾತ ಡೌ ಕತಗಿಸಃ 1 
ರ್ಷೌಕ್ತ ತ್ವರ್ತಪ್ರ ೫1೫2 ತಾಗಾಕಿ ಇಳರೆಕಾ 
ಷಕಾಾಫ ಪಾತರ ತಕರ ತಸ ಇ ॥ 
೫ರ ಗಾರರ್ಪ ಕಳ್‌ ಪಕರ್ಪಾತಾಗೌರ್ಷಃ 
ಕುಗ್ಗೌಸೆೇಃ ಕಾರಾಣ್‌ ಇರ್ಕರಿಕಾರಗಣೇ; ॥ 


ಫ್ರಿ ರ್ಕ ಛಿ 


ತಕ ತಗಇ೪ಗ ಕ್ಷರ ೪1%: 
ತಪತಾತ್ತನ%7101 ಇತ್ತಾಇ1ಳ್ಗ್ಗ ತರಗ ॥ 
ಷಾ ಗಗಕ್ಕೆ 771 ಇತರ್ಕ್ಮೌರಾರ್ಷಕ್ತರ್ಪತ 
ತರ ಇತ ಇರರ ತಕ್ರೆ ಕಷಇರ್ಗಿರ್ಗ ಕಇಷ | 
ಇರತತಇಸಪ್ರತರರ್ಣತ ಕತ್ತೆ ಇಷತಾಸರ್ತಾಕ1ಃ 
315 ಇಷನತಕಾ ಗತ ಕರರ್ಗ್ಗಳ ॥ಟ 
ಇ1ಕ್ಷೇ1ರ್ದ ಇರ ಕಾಸ್ತಾಕನ ಶೀಷಕಳ ಇರಿತ 
ಈರಾ ತಣ || 


ವತಪ್ರಷಾ1ರತ್ತ ತಂ ಸೇ ಇಇ ತರ್ಗಗಿಗತ ॥॥ 


ಗ್ಯಶ್ಚ೫ ೮೪೪ ಇಳೆ ಕೌಣಾಗೆಗೌಗಾರತ೫ಃ 


11 ೪೫ 1 


11 0೩. |1| 


(1 ೪ನ. | 


11 ೪೮೪ ॥॥ 


(1 ೮೬ || 


|| ೪೩ || 


11 ೪1 || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 


ಭ್ರ 


[ ಕಂಗಾಲಾದ ಅರ್ಜುನಮು ಶೈೈನೀಡಿ ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಬೇಡಲು ಕೃಷ್ಣನ 
ಕೇವಲ ಅಪಹಾನ್ಯದಿ೦ಂದ ಅರ್ಜುನನನ್ನು ಕೆೇಣಕುವನು. ಈ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ವಾ 
ವಿಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಈೊಲೆ' ಎಂಬುದೆ ಇಲ್ಲ ಎ೦ದು ಕೃಷ್ಣನು ವಿವರೀ 
ವಾಗಿ ವಾದ ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕೊಲ್ಲುವುದೆ೦ದರೇನು? ದೇಹವು ಏನು 
ಮಾಡಿದರೂ ಉಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ , ಆತ್ಮವೆ೦ಬುದು ಏನು ಮಾಡಿದರೂ ಸಾಯು 
ವ೦ತಿಲ್ಲ ಹೀಗಿರುವಾಗ *ಇೊಲ್ಲಾ'ವುದಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಸಂ೦ಬ೦ಧವಾಗಲಿ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಾಗಲಿ ಬರುವುದೆ ಇಲ್ಲ 

ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಆತ್ಮವು ಅಮರವಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಆಗ ದೇಹದಂತೆ 
ಅದರ ನಾಶವೂ ಅರಿವಾರ್ಯವಾಗುವುದು, ಎ೦ದರೆ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ 
ವಿಷಯವಾಗುವುದು 

ಇದಲ್ಲದೆ ನದ್ಯದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಸ್ವೇಜ್ಟ 
ಯಾಗಲಿ ಸ್ವಸ೦ಂತೋಷವಾಗಲಿ ಕಾರಣವಲ್ಲ ಅವನನ್ನು ಮೀರಿ ಅವನ ಮೇಲೆ 
ಆಧಿಕಾರ ನಡೆಸುವ ಕ್ಸಾತ್ರಧರ್ಮದ ಆಜ್ಞ ಎಂದು ಅರ್ಜನನು ಯುದ್ದ ವನ್ನಾ 
ಡುವನು. ಅದಕಾಗಿ ಹತ್ಯೆಯ ಕೂಣ್‌ೆಗಾರಿಕೆ ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಅರ್ಜನನ 
ಮೇಲಿಲ್ಲ ಹೀಗಿರುವಾಗ ಯುದ್ಧ ವನ್ಶಾಡುವುದಿಲ್ಲ?' ಎಂಬಾತನು ಹೇಡಿ 
ಎರಿಸುವನ ಕರ್ತವ್ಯಚ್ಯ್ಯುತನಾಗಿ ಪತಿತನೆನಿಸುವನು 


ಹಿ೦ಸೆಯ ಫಲ ಪಾಪ ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ತಪ್ಪಾದುದು ಯಾವುದಾದ 
ರೊಂದು ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದಾಗ ಅದರ ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಆ ಕಾರ್ಯದ ಫಲ 
ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ ಎ೦ಬ ತತ್ತ್ವವೆ ತಪ್ಪಾ ದುದು. ಕಾರ್ಯದ ಬ೦ಧನವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವ ಉಪಾಯಗಳಿವೆ. ಕಾರ್ಯದ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಿ *ೆಲವರು 
( ಸ೦ವ್ಯಾಸಮಾರ್ಗ), ಕಾರ್ಯಫಲದ ಸ೦ಬ೦ಧ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಿದೆ ಕರ್ತ್ಸೃವಿಗಿಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಕೆಲವರು ( ಕರ್ಮಮಾರ್ಗ) ಹೇಳಿ ಕಾರ್ಯವು ಯಾವಾಗಲೂ ಬಂಧಕ 
ವಾಗಿರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ ಆ ಮಾತು ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ, 
ಆದರ ಅವೆರಡೂ ಮಾರ್ಗೆಗಳು ಮಾತ್ರ ಸಮರ್ವಕವಾಗಿಲ್ಲ 


ಜಾ ನದಿಂದ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಸರಿಯಾದ ಮಾರ್ಗ ಒಳ 
ಗಿನ ಇಚ್ಛೆಯನ್ನು ಹೊರಗೆ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವೆ «4 ಕಾರ್ಯ? ಎಥಿಸುವಾಗ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಬಿಡುವುದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಇಚ್ಚಗೊ ಕಾರ್ಯಸ್ಟ್ರೂ 
ಕಾರ್ಯಕ್ಕೂ ಕಾರ್ಯಫಲಕ್ಕೂ ಸ೦ಬ೦ಧವನ್ನಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ ಮಾತ್ರ ಇಚ್ಛಗೂ 


[ 


6. ₹ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨. ೧-೬8 ೯ 


ಕಾರ್ಯವಫಲಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧ ತಗುಲುವುದು. ಈ ಸಂಬಂಧ ತಫ್ತಿ ನಬೇಕಾದರ 
ಇಚ್ಠ ಯನ್ನು ಹೊರಗಿನ ಕಾರ್ಯಫಲಕ್ಕೆ ಅಧೀನಮಾಡದೆ ಬ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ 
ತ 0 ಆ ಒುದ್ದಿ ಯನ್ನು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿರಿಸಿದರೆ ಕಾರ್ಯದ ಬಂಧಕೆ 
ತಪ್ಪುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ವ್ರೇರಕವಾದ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ 
ಹೆಚ್ಚಿ ಮಹತ್ತ್ವ್ವವಿದೆ ಬುದ್ಧಿ ಯು ಸ್ಮರವಾಗಿದ್ದ ರೆ ಇಚ್ಛಾನಿಚ್ಛ ಗಳ 
ಹೊಯ್ದಾಟ ತಪ್ಪಿ ಕಾರ್ಯಬಂ೦ಂಧನೆಯೂ ತಪ್ಪುವುದು ] 


4 ಈ ಕ್ಲ 
155[[5೯೫1(೫]|: 
ಈತ ಕಗ ॥ 
ಕ ಕಲ ಪರ್ರಪ1(ತರ ಎ ಸಯ ಓಟ! [| 
[ಕರಕ ಗ್ಗಕ್ಕೆ ಕತತ ಕಕ ಪಕ್ರಕ್ಷ್ಷಷ | 1 || 
ರ್ಷ್‌7! ಕಣ ॥ 
ತ್ವಕರತ್ಗ ಕಸತ(ಳಿಕ್ಕ ಈೇಳಡ ಪತ್ರಕರರು ॥ 
ಈ7ಷ[ಸತ್ತಾಕನತಾಶೆ ಇಳಗೇಇೇಇರ್ತುಗ 11.1 
ಶ್ಯಾಟ 71 ಷಾ 7೫; ೮೫ ಹಕ ಸಕಾಶ್ತಢರತಕ || 
ಚ್ಛತ ಕಸಕ್ಕೆ ಪರ್ವತ ಡಕ್‌ | 3.1 
ತತ್ರಸ ತಹ ॥ 
ಪಲ್ಲೆ ಜೌೇಷಷ್ಷ ಪಡಿ ಹ! ಇ ಇತ್ತದ್ದನ || 
ಕ್ಷಕ್ತಣ್ಣ: ೫ೌಶ27(09ೌ ಕತ್ಗಕ ಕ 1೪೫ ॥ 
ಪರ್ಕ? ಈ ಷಕ1ಪ್ರಷ್ಗತಢತ್ಸ್‌ 
ಜಸ ಚಕ್ಕ ಔೇಾಾವರಥೇ ಈತ ॥ 
ಪ್ವತ[ಲೆಕ್ಕಾ/ಸಗತ್ತ ಪ್ರತಗಿಕಿಕ 
ಪ್ರೇತ ಜಗ ಇರೀಇಗ್ಗಾಇ]ತ್ಗ || ಇ॥ 
ಸ ಸಕಳ: ಕಾಕನ! ಗಸ? 
ತಕ್ಷ! ತಡ ಖಕ ೫7 ಈ] ಇಗ್ತತ್ತ. ॥ 
ಪತ ಪ್ರಣ ೫ 1ೇತ(ಕಳಗತ್ಸ 
ಕರಕ: ಇತ್ತತಿ ಕೇರ: | ಇ| 


ಪಿಲಿ ೭೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ಪಶ.೧೬ 


ಯೂ ಇ್ಪ್ಛ 
ಕರಗ ೫1 ಇಳಿತ ಈ] ॥ 
ಇಕಾಇ; ಜಾಗೇ! ಸಕ ಕಾಶಿ 
ರ್ಗೀಸರ್‌ಕೆ ೫1೫/ 27 ೫ ವರಸಳ್ಸು 
ತಣ್ರ ಇರಕರ/ರ್ಗು ಇರ್ಗರಫ್ಷ ಕ 
2ಸಈ(ಕಾಪ್ರಘಇರ್ಗಗ್ಗಡರ1ರ[/ಇ. | 
ಈರ] ಪ್ಹಷಗಾರರಶತ್ತ 

₹132 ಪ್ರ7778 ಇಡರತಾವ್ನ 


ಈತ ಕಾಣಾ ॥ 
ರಕಪ್ರಕಕ ಕಣ್ಗೆಕಾಳ ಪ್ರಕರ್ಣಿಕ: ತಕ ॥| 
ಈ 2ರ ೯15 ಶತ ತರ] ಕ್ಷರ! ಷಸ್ಚತ ೯ 
ಕಶ್ತ್ಕಗ್ಗ ಕಡೆರ್ಗಾಗ. ಪರಗೌಡ ಇಗ ॥॥ 
`ರಸಗಇರ್ಗಕಳಿ/ ಗೌರ ಕಗಿಕ ಕಾ: 

ಕಾಗ ತಾಣ ॥ 
ಅಸ[ಇಸ್ನ[ವಾಷಗಿಷಷತೆ ಸರಕರ ೫೪೩ ॥ 
ರಗರ್ಗಾರಗರ್ಗರ್ಕ ೫ ಸತ್ತಗ7ಗಗೀ ೧೫: 
ತ ೧ ತತ್ತ ಈರೆ ಇ ಈ ಣ್ಯ ತತ[136[: ॥ 
ನ ಸತ್ಯ ಇ ಇಗಿರಗಗ; ಪಕ್ಕೆ ಕರ್ನಾ ರತ್ತು 
ಕಗಿ775ಗರಾಇಲಗ 53 ಹ್ಯಷಗ್ಳು ಶೇಷಷ ೫] | 
ಕ೮7 ಕಕರಗಳಿಷ್ನು ಜೇ ಈ ಶ್ರಕಗೌ 
ಇ77ರಸಗೇಕ್ರ ಕರ್ಣಿ ಇಗೆರ್ಷೀಗತ್ತತಾ ತಸ]: ॥ 
ತ7777[71ಗಾ715ರ(೯/ಗ ಕರ್ಗಾರ್ಗಿಳತ ಇಗಕ 
2 ಡೌ ೫ ನರಲರಡಕಿ ಕ್ರತಕ ಪ್ರತ ॥ 
ಪತ್ರ: ತಶ್ತತ ಜೌ ಈರಸ್ತಕರ್ಗಣ್‌ ಕಾ ೌ 
77೫೮ ಗೌರ್‌ 71೫ ಇಗ ಗೀ ಕಕ: ॥ 
ತಾಣಗಣ್ಗ ₹15ಕಕ್ನ ಕಾಸ ರತವಗ್ಗ ಗೌ; 


11 ೨ || 


11 ೮.॥! 


|| ೩.1 


|1| ೩೦ [| 


॥ £ಃ ॥ 


|| ೩% ॥ 


| ೩೫ || 


11 ೩೪ || 


| ೩೬ | 


(| ೩೩ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ೧ಪಿ. ೨೭ 


೫71೧ ಕ್ರ ಕಣಿ 3೫ ಆಕಗಾಳಿ ಕರಷ್ಟ 0 
ಗನ [ಸಾಣರಪಸ್ನ177ರ7 7 ಇಡಕಾರ್ರೆೇಕೆಗಿ 
ಕಕ ಈರ ಗೀಷಪರ್ಕಾ: ಇಲಿ: ॥ 
ಈ71172]15ಡಚಿರತ7 ಕಾಷ[ಕ್ರಾಷಷ ಇಗ 


ಅದಲು (ಳಿ 4 


2 ರಷ್‌ ಡಿಗ್ಗ ಕಗ್ಗ ಇರಿತ ಶಂಸ ಕರಕಷ್ಟ [| 
ತ ಕೌ! ೫ ಗೌರ! 21೫ ಕಕ ಈ ಕ್ರಾಸ 
ಷ್‌ 7೪೪ ಗ್ಯಾಲರಿ ೫1 ಇರಗ4- 

ರ್ಫಶ] ಇ್ಟಣಾಗ ೫18೫7 ೫1 ಈ ಇಷ: ॥ 

ಈತ ೧೫: ೫77೮/5೩ ಕ್ರಣ]] 

ಈ ಕಾರಕ ಪಲಗ ೪೯7 
ಇರಸರ್ಗೌಷ ಗೀತ ೫ ಕಷಸಡತತರಳನ್ಟ 1 
ಪಾಲೆ ಈ ತ್ರಹಳುಃ ೮1೪ ತಾ ಇಸಿ ₹0 ಕಷ್ಣ 

ಕ7೬173 ತಗ 2೮1 ರ್ಗ 

5712 ಪಸ 7೬15೭11೫] ॥ 

ಕಳ ೫೪೯1೫ ಗ ತೌ 

ಈ7211೫ 1 [1 ಕ್ಷಿ 
ಇ ಗಾಗ ಆರಗ %ತ 2 ಕತ: ॥ 
ತಡಾ ಶಾರ್ವರಿ? ತ ಇಗಾಇಇಗಿ 7: 
ಈರ್ರಿಶ15ಸಷಕಗನರತರ5ಾ7೨೪೫ಗಳ ೮ಕ ಇ ॥ 
ಗತಃ ಪರ್ಕ: 7ಗ್ಷತಈ19೫ ರಕತ: 
ಶ್ರನಪರ್ಥಾನ ಷೌ) 5೫ಇಗಷ [ಸ ನಇಶಪ್ರಾಸಕಿ ॥ 
ಕಾರ್ಗಿಕ ಗೌಗ್ಗತೆಷ 71ಪರ್ಗಗಾಕ್ರತ್‌್‌ೌಿಡ 
೪೪] ಇಷ ಗೀಪರ್ತರೆ ಶೆ ೫7 ಷಾಸಸಿ ಪ್ರಕಷ್ಸ ॥ 
ಈ 8 ೫೧೪ ೫೫೪ ಊರ್ಗಿಕ್ಷಕ್ಷೆ 
[ಕ [ಕ್ರ ಶತಿ! ಪ್ರಶ್ತಶ್ರಿಕೆ ತಾಣ ಶ್ವರ ಇ ॥ 
ಈಾಡಸರಗ ಗೇರಿ ೫ ಈ ಇಗ್ಯಕ್ಷಣಕ್ಷೆಗಿ 


1] ₹೬೪ || 


| ₹೮ ॥ 


1 1೬೩.1 


|| ಇ || 


11 ಇ 1 


[| ಇಳ || 


|| ಇಳಿ || 


11 ಇಳಿ ॥ 


1| ಇಲಿ || 


|| ಇನೆ || 


11 ಇ 1॥ 


ಅಧ್ಯಾ ಯುಂ 3೨ ೨೮ಆ-ಷ್ಡಿ೯ 


ಈಕಾಕ/ಪೌಡ ಭಕರ ಕರಕಾವಳಗ14 ೫೮. ॥ 
ಈಸಪರಾಗ್ಯಇರನಗತ ೮೫ 5] ಆಗರ] 
ಈ7[ತಾಪೆರ್ಷರಕಗ ಹಗ್ಗಾರ್ಕಾ- 
ಇಗಇರಇತರ ರಿ ಕತ ಸಗರ: ॥ 
ತ[ಇಸಷರ್ಕಿಸರ್ವಷ. 3ಗ್ಗ( 
ಶಾಹ [ರಷ ಡಿಷ್‌ ವ ಡ್ಯಕ ತಾಗಾಕ್ಸ 
ನಿ ಗ್ಯಷಡತ ತ ಹಾ ಆಕೆ ೫೧7೫ || 
ಕಷ[55110 ಶಕಗ 7 ಈ ಇೌಗೀಕ್ಷಗಕಗೌ 
ಷಸರಗಿ ಸಇಡಇಇ ೫ ಔಕ್‌ಗಿಕ ॥ 
ಇಗಶ್‌ಗ್ರ ಪ್ರಶಣ ಕಶ ರಸಾಚರ್ಗೀಸಇ ೩ ಗೀ 
ಪತ್ರ ಸ]ರರಸ; ಈಗೆ ಗರ್ಗ ॥| 
ಪಗ: ಆಗ್ಗಷಣ್ಯ ಇ ೪ ಶಿ ಪ್ರತಷಿಕತ್ನ 
ಈ ತಾಸತಗೌಷ ಜಾಗೆ ಹೆಣ ಇ ಕಾಣೀಸಗ್ಯ ॥| 
ಕಕ: ಈರೆ ಕಾಗೆ ಇ ಗೌಣ ಡ1ರಇಕಗಣ್ನಾಗ್ಗೀ 
ತಾಷ್‌(ಗೌ ಸ] ಸರ್ಗರ್ಗಿ ಕಾಲಿಕ ಶೌ ಇರಗ್ಣ ॥| 
ಗತರ ಸಗ(ಗಿಗ7ಗರಿಗಾಷತ 
ಇತಗಾರ್ಗತ್ಟರಕೆ ನೇಡಿ ೫7 ಷರ77೪7: ॥ 
ಶಿಷ್ಯ ತ ಣ್‌ ಇಕ್ತಷರ! ಸಕ] 171ರ ಈಷಇಕನ್ಟ 
ತಕ್ಗಸಸಕಗ್ಗಪ ಇ ತರ್ಟಾನಾತಗ್ಗೀ ಕಾಕ: ॥ 
[ನರೇಗ ೮1ಇ೬₹ೌ ಕರೆ! ಪ್ರ:ತತ್‌ ಪ್ರ ಔಷ 
ಕ 57 ಇಗ ಈರೆ ಗಣಕ] ೫7 ಜೌಜಾತಿ ಇಲ್ಲಿದ್ದ ॥ 
ಕಾರ ತ್ವಗ್ಗಾಶ ಕರಇ ತ್ರಷ್ಟತ ತಾಕಗ್ಗೀಜತ: 
ಪ್ರತತ್ಯಃಕ ೫ ಪಣ ಪಣಗ/ಈ/೫/ ತತಾ! ॥ 
ಕ ಪ್ರಷ್ನಣ ಶ್ರತ7 ಈತ ಊರನರ[೧೯ಗೌ 
ರ! ಈ5ಗಗ್ಗ7 7೫೫ ಕ್ರಣ್ಗಿ 2 ರ ಇತ್ತ ॥ 
ತ್ರಷ್ಟಕ/ ಶ್ತಕ! ಇಲ? ಳೆ ಕಾರಿಷ 7 ಜಗಾ 


|| ಇ೮ || 


|| ಇಳಿ || 


(| ಸೈಲ || 


|| ಸೋ || 


|| ಸಿಇ (| 


| ಸತ್ತಿ || 


(1 ಸ೪ || 


|| ಸೃಡ್ಠ || 


|| ೩ನೆ | 


1 ನ || 


1 3೮. || 


1 ಸಲ್ಪ 0 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨. ೪೦-೫೨ 


ನೀಗಾಣಣಣರಷ/ಳ15ಗ೯ ಇಷತಗಗ ಇ ಗ ॥ 


ಇರರ ಇರ್ತೇಸ ೫7೮೫ ೫೬ರ ೫೫(ಕ (190 || 
ತರ್ಪಕ1ಸ[ಗಕಾಷಾ! ಪ್ರಜ್ಯಾಗಾನ ಕ್ರಷಷಕ ॥ 

ಷಶ್ವಕ7[1 ಜರ ಕ್ರತಶ[55ತರ(ರಷ/ಷ್ನ 1 ೪೩ ॥| 
21೧/2] ರಕಕ 515 ಇತರ ಗ್ಗಾಕಃ ॥| 

ತಿತಕ1ತಕ ಡ1೫ ಐ7ನರಾರಗೌ ಇಗೌಷ: 1 9% ॥| 
ಷಾ] ಈರೆರ ತೌಾಣತಾಶಕಾಳ ಗರುಡ ॥ 

ಡಾರ(ಗಿಸಇತತ್ತರ1 ಜಗ್ಗಿಾಸರ್ತೇ8 ೦೫೫ | 93॥ 
ಬಿಗಿಇಕಿಇತರ್ಕರ್ಯ ಕರಗ ೪ ಕರತ ॥ 

ನರರ್ಷರತ11ಗಷ/ ತ್ರಗ: ಈರಿ ೩ (ಳೌ 11 ೪೪ ॥ 
ಔಗ್ರರಗ್ಗಇಸ/ 3೫ ಗಗ್ರಂತಿ! ಇಕ್ರಾ ॥ 

೧82 ಗೀಷರತ/ ಗರ್ಗ ರಷ ಕರಗ 1 8% ॥ 
ಶರವ ಷರಿ ಅಕಕ ಪೇಡ್ರಕಕಕ್ಕ ॥। 

ಕಗಪಕಕ್ತ ಕೌಕ್ಚಕ್ತ 715707೫೫ ಸಕ: 1 9ಕ್ಶ.॥| 
ತ್ಲಾನಿರಾ71/ಗ]ಇ ಫೌ 2] ಇಳಿಕ ಕಕಗ್ಗಾಸ ॥ 

೫7 ತಾಗಿರಾಘೇಕ್ರಕ್ಷಿನೆ! 8 ಈತನಾಕತರ ರೌ? || ೪೨ ಗ 
ಪ1೮: ಕ್ರಾಸ ತಾನಗರ ಶೌಗ್‌ ಡಷಾತ  ಇತತಾತ ॥| 

ಗ್ಲಾಸಗರಷ; ಹರೆ ತ ಕಡತ ಶ7 ತಣ್‌ 1 ೪೮ ॥ 
ತ್ಥ್‌೫7 ಕತ ಕಾಳಿ ಪ್ರಡ್ಥರ್ಸಗಾತತತ ॥ 

ಶ್ರಷ್ಟೆ! ಊರ(ಷಗಿಷಸಡ ತರರ[ಣ ಕಾಘಕ್ಷಕತಃ | ೬೩ ॥ 
ಕಣಕ ಕರೇ ತಾ ಪ್ರಕಕತ್ತೀತೀ ॥ 

ಕ71)7712 ಶ್ರತಕಾತ ಶೇ: ಹಾಗೆಪ್ರ ಕೌರ್ಗತನ್ನ (| ಡೃಆ || 
ಹ್ಲಾಸೆತ ಪ್ರಗ್ಥಸ್ತಕ! (ಈ ಇತ ಪಾತ! ಇಷೆಗಇ01: ॥ 
ತಾರ್ಗಇಗಿಗತ್ರತ: ಕತ ಪಕಘಷ್ಷಷ1ತಇಸ್‌ಷ 1 ೩1! 


ಐತ! 3 ನೇಷಾಡಿತ ಕರ್ಗೀ!ಕಗ್ಗಗಿ ॥ 
ಕತ 75೪ ಗಿಗ್ಗಕ್ಕ ೫15೫೬೫ ಜ್ರಕ್ಕ್‌ ಇ || ಓನಿ || 


೧೪ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨. ೫೩-೬೪ 


ಜ್ರಗಿಡಡಿತತ1 ಕೌ ಇನ! ಆಷಾಡ 1ರ! ॥ 
ಪ್ಞಚ/13ಈ! ಪ್ರಗ್ಥಿಕ್ಸ ಕತ ೫777757೮೫15 
ಕತ್ತ ಕಗ ॥ 
ಗಕಣರ್ಗಾ ೫7 7121 ಪರರ ಕ್ಯಾತ ॥| 
ರಾಧಳ: ಡಾ ಇಜರ್ಗಿಕ ಗಾರ್ಯರ್ಗೆಕ ತರಕ (ಔಷ 
ಕ್ಷ ತಾ ॥ 
ರತರ ಇರ ಕಾರನ್ನ ಈರ್ಗೆಲ್ಗಳೆ ಇರ್ಟಗರತ್ಣ ॥ 
ಈ71ರ್ರಶಿಷ್ಗನಷ] ಕಳ: ಗಕರರಾಫಿಗಾಕಿ 
ತ್ವ: ಈಕತಪ್ರಗ್ರೌಘರ1: ಪ್ರಜ ರಣ: ॥ 
ಸ[ಕ1]7೫ಇಇರ್ಟಳ: ಗೌಾಕಳಗ್ರಗ೩್‌ 
ಪ; ಪಶಕ7ಗಿರ್ಗತ್ನ ಕರಡಾರ ಪ್ರಷಗ್ರಾಜಕ್ನ ॥ 
51೫೫51 7 ಔಗಿ ಕಣ ೫೫1 ಇಗಿರ1 
ಪಷ! ಗೇ ಇತ ಕ್ಞಣೆಂಗಳೆಇ ಪಕ್ಕ 0 
ಕ101ಗೌಇಢಗೆೊಂಷ್ಟ್‌ ಕರ ಔತ! ಇಗಿಗಿಕ1 
[3ರ] ಗೆ ಗೀ೯ಇಷ ಕಷ: ॥ 
ಕತ ಘೌೀಜಣಾ ಕಳಿ ಶ್ರ ಗರ 
ಇರವ ೯7ೌೌ ಜರ್ಗಿಇ ಕ್ರತಕ ೧೮೫೯: ॥ 
₹11೫ ಇಷ ಜಗೌ ಪಕ ಇತ. 
1೫ ಇತರ] ಪರಾ ಪಕ್ಕ ಊಘಫೇಕ ನಾರಾ್‌ ॥| 
ಷ5 ೧ ಈಗ 710 ಕಣ ಇ! ಇಡಿರಿ] 
ಇರ್ನ1277 13ನರ್ಗತ್ತೆ: ಭಾಪಿತ್ಗರತ123 ॥ 
ಈ7ರಸರಿ ಕಗ; ತಾತನ 5ಗೀತಗಸೌಿ 
ತಕ ಅವೇ: ಕರೀ ಗಾಗಿಡ ಇಇ: ॥ 
ಣ್ರಾ!ಕೌರ1ತ್ಪಾಗಇ/ಳಿ! ಪರ್ಗಾಗ117ರ್ಗಕಗಿ 
₹1778ಇ/3ಸಕಸ್ತ ಔೇಇ21ಗ(ಗಸೌಇ2 ॥। 
ತ77ಇಇತರ4ೆಡಾ7ಷ7 ಇತಗಇಗಇಫರ್ಗಿ 


|| ಓತಿ || 


|| ೩೩ || 


|| 6ಓ | 


|| ಕೈ ॥| 


|| ಓ || 


1 6೮ || 


| 6೩ || 


| ಕೈಂ || 


1 ೩೫ || 


| ಇನ್ನು ॥| 


| ಇನ್ನ || 


(1 ೩೪ || 


ಆಧಾ ೦ರ೦ ೨. ಹಿಈ-ಪ.೨ 


ಮಾ 


ಸಗ್ಗ ಈಕೆಕ್ಯ:ತ11 ₹1೧೯೫೯೮ತ[7₹ ॥| 
ಸರಸಾರ್ಯಕರೆ! ಕಗ ಕ್ರಣ್ಣ. ಕಜೆಕಗಿ೫ಕ 
ಇರ್ಗ್‌ ಕ್ರರ್ಗಾಕ್ರಕಾಶಾ ತ ಸಗ್ತಕಾರಶ (31 ॥ 
ಎ ಸರ್ಗ್ಗಕರಕ: ಸಗ ಕರಕ ಕ್ರ: ಪ್ರತಸ್ನ್‌ 
ಕಗ್ಗಸ101 ಗ ಸರ್ಕ ಶಾಣರ್ಪಂಪಗಳ 8 ॥ 
ಕಕ ಕರಿ ಇತ 7ಪ್ರಾರರ೯ ೯೧7೫ 
ಕತಾರ್‌ ಇರರ್ಗೇ ಗ೧೧ಲಿಕಗಳಿ ಕಕ: ॥ 
ಕಣ್ಣಾಗ ಗೌರಷೌಸಾಸ್ಸ ಕಾಸ ಐತ ಇಗಿಗಿಕ! 
21 ೧೯ ಕಕೆಟ್ಟಾಕರ್ಣ ೫೫೮. ತಗೆ ಕಷ! ॥॥ 
ಐಗೆ ತಗರ ಇಕಿ ಈ] 17೫77 ಆಸರ್‌ ಕ್ಕ: 
ಈಗಗರೇ/ರರ್ಗಾರರಗಿಕ 
ಆವ್ರಸರ್ಗರ: ದಗ ತಕಕ || 
ಈತಾರ್ಣಾಣ? ಶೆ ಇಗಿಳೆ ೧ ಆಕೆ 
ಈ ಇಗಷಗ್ಗಈ ತ ಕಾಣತಣೆ 


ಔತ ಹಾರ್ಗಾತ: ಪನ್ನ ಕ್ರಷಿ ಗ೬ಡ: ॥॥ 
೧ನ ಗೀಕಕ್ಕಾಗ: ಈ ₹7೧೮೯೩೧೧೫ಈ೮೧ 

ರಷ ತಗಿ ಗೌಡರ: ರಗೆ ಡಾ ಇತ ಗಪ್ತಕಗ ॥। 
ಗಾರ್ಭ715ರನಕಕಾ/ 5೧ ಸರ ಈ410ಶಾಫಗಿ 





|| ೩೮, (| 


1] ೩೩ || 


11 ೩೫೨ [| 


11 ೩೮. |! 


(1 ಇಲ್ಮಿ || 


[1 1೨೦ || 


॥1 ಸೆ |] 


[1 ೨ನ. || 


೧೫ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 


( ಕಾರ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಬುದ್ಧಿಯ ಮಹತ್ವವು ಹೆಚ್ಚಿ ನದೆನಿಸಿದರೆ ಬುದ್ದಿ ಯನ್ನು 
ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ( ಪ್ರಸ್ತುತ ಯುದ್ಧ ದ೦ತಹ) ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಯಾಕೆ ತೊಡಗಬೇಕು--ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ವ್ರಶ್ತೆಮಾಡುತ್ತಾನೆ 

ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಲು ನಾಲ್ಕು ಕಾರಣಗಳಿವೆ ಎಂದು ಸೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ 


(೧) ಕಾರ್ಯವು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. ಎ೦ದರೆ ಅದನ್ನು ಪೂರ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವುದು ಶಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲ. ಒಳಗಿನ ಇ.್ಲೆ-ಹೊರಗಿನ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಕಾರ್ಯ ಹೊರಗಿನ ಪ್ರಯತ್ನವೊ೦ದನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಮಾನವನು 
ಮಿಧ್ಯಾಚಾರಿ- ಡಾಂಭಿಕ ಎರಿಸುವನು ಒಳಗಿನ ಇಚ್ಚಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆಂದರೆ 
ಅದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ದೇಹದ (ಪ್ರಕೃತಿಯ) 
ಗುಣ ( ಧರ್ಮ) ವಾಗಿದೆ. ಉಸಿರಾಡಿಸುವುದನ್ನು ಬಿಡಬಹುದೆ? ಹೆಚ್ಚ೦ದರೆ 
ತಡೆಯಬಹುದು---*ಕೆಲಹೊತ್ತು ಕಾರ್ಯವು ಹೀಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಿದ್ದು ದಕ್ಕೆ 
ಸಂನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗವು ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ 

(೨) ಕಾರ್ಯವು ಬಂಧಕ, ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು ಎಂಒ 
ವಾದ ತಪ್ಪಾದುದು ಯಜ್ಞ ದಲ್ಲಿ ಬ೦ಧನವಿಲ್ಲ ಎನುವರಲ್ಲವೆ ಕರ್ಮಮಾರ್ಗಿ 
ಗಳು? ಅದು ಫಿಜ್ಕ ಆದರೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ನಿಜವಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕೇವಲ 
ವಿಹಿತಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿ ಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಅಲ್ಲದೆ -ಯಜಮಾನವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ (ಎ೦ದರೆ 
ಇದಂ ನಮಮ ಎ೦ಬ ನಿಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ಧಿಯಿ೦ಂದ) ಮಾಡಿದ ಯಾವ ಕಾರ್ಯ 
ದಲ್ಲೂ ಬ೦ಧನವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಪೂರ್ತಿಯಾದ ಸತ್ಯ (ಹೀಗೆ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ 
ವೆಂದೇ ಕರ್ಮಮಾರ್ಗವೂ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ ) 

(೩) ಮೂರನೆಯದಾಗಿ, ( ಜೀವನ) ಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು ಪಡೆದರೂ ವ್ಯವ 
ಹಾರದ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಎಂದಿನಂತೆ ತೊಡಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ವದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದ 
ಜನಕ ಮೊದಲಾದವರ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿವೆ. 

(೪) ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಬಂದ್ಧಿ ವಂತರನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯರು ಮಾರ್ಗದರ್ಶ 
ಕರಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ರೂಢಿ ತಪ್ಪದ ವರೆಗೆ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಅದು ಅನಿವಾರ್ಯವಲ್ಲ ಎಂಬ ತಫ್ಪು ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಬುದ್ಧಿ ವಂತರು 
ಸಾಮಾನ್ಯರಲ್ಲಿ ಉಂಟುಮಾಡಬಾರದು 

ಕಾರ್ಯವು ಅನಿವಾರ್ಯವೆಂದಾಕ್ಷಣ ಅದು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಆವರಿಸಿದ, 
ಬಿಡದ ಭೂತ ಎಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ಪಿ ೧೯ ೧೭ 


ಕಾರ್ಯದ ಮೂಲ ಕಾಮದಲ್ಲಿ ( ಇಚ್ಛಯಲ್ಲಿ ) ಇದೆ ಆ ಕಾಮಕ್ಕೆ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಾಹನ, ಮನಸ್ಸು ದಾಸನ ಇಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಇ೦ದ್ರಿಯ-ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯ ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ ಕಾಮದ 
ಸ್ವೈೈರವೃತ್ತಿಯನ್ನು ತಡೆದಂತಾಗುವುದು  ( ಅಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ) ಕಾರ್ಯದ 
ಬಂಧನವನ್ನೂ ಗೆದ್ದಂತಾಗುವುದು `] 


ತ ಕ ತಾ 
ಕತತ: 
ತರ[ಇಣೆ! ಶ್ವೀಷಾನರ್ಗರ ೫ ಕರರ ॥ 
ಕಗ ಕರಗಿ! ಔಣ 71 ಗೀಶತಗ್ಯ ಹಾಕ | | 
2೫೧87೫ ಕಷ ಕಡ ನೀರ್‌ 8 ॥ 
ಕಕ ಕರ್ತ ೧ಾಪ ಈ ಶ೫ಶೇನಕಷ/ಂಪ್ರಷ[ಷ್ನ ೪. 
ತೀರ್‌ ತಗ ॥ 
ಈ|ಕಾಂಗಿಸಗ2/8೬ಇ] ಗೌಶ! ಕ್ರ ಡೇರಾ ಇಷಗ೨ನರ ॥। 
ಪ್ಲಷಶೌರ್ಗಿತ ೫ಗ೫1ತ] ಇಕಶೆಗೀಇ ಸೌಗ್ಗಿಸಗ್ನಾ ಟಟ. 
ಫ್ಗ ತ್ಞಾನಸ್ಯರ([7ತ/ಪಾಗಟಷ್ಟಾತೆ ಡಸ ನತ ॥ 
ಈ ಇ ಪೌಡ 18 ಗಾಣ ಕಷರ್ಗಿಗತ 181 
2 ಗ್ರ ಕಾರ್ಗಾಟರ್ಗನ್ಗಿ ತತ್ತ ಗೌತಪಕಾತೆತಕ್ಕ ॥ 
ಪಗ ಕರರ ಕಾಗ ಶಕ ಬತಗಿಗಣಗಿ - | ಇ || 
ಕಸ] ಈತರ 2 ೫772 ನಷ! ಇನ್ಸ್‌ ॥ 
ಕ್ಷಣಿಕತ೪1ಗೌಾಷರ್ಗಾಗ] ಗ೮೫7೫: 5 ತಕಕ 1 £₹॥ 
2ಡಿ] ಇತತ ಗೌಪಾರ್ಗತಿತತ್ತತ ॥ 
ಇಸಿ ಕರರ್ಶರತಕಾ 5 ರ್ಗೀರ್ಥ್‌ | ಆ|| 
೧೫ ಕತ 5೫ 8 ಕಾನ ತರೆ! ಕಣಾಗ್ಗ್ಗ: ॥ 
ಗಿರ ಡಿ ಇ ಈ ಇ ರಡಿ: 1 €೭|॥ 
ಪ2ರ[ಲೇಶಾಶರಾ1 52 ಫ್ರೇಷ್ಯ5ರ ಕಾನ್‌ಇತಃ ॥ 
ಕತೆ ಕಾರಿ ಅಕಷ ಪ್ರಕಾರ: ಕರ 1೩॥ 


ಪ್ನಿ--೪೫೭೦ 


೧೮ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩೬. ೧೦-೨೨೨ 


ಕರರ: ಇರ: ಶ್ವಕ್ಶ! ರರ 7ಠ/ರಗಃ ॥ 
ಈರ್ಗಷ ಇರೋ 7ಷತನಿಇ ೫15ಗಾ*ರರಣ ಕ್ರಷ್‌ 
ನಷಗಇಗಷರರ್ಗನ ಕೌ ಕ್ಷ ೫1೫೪೫ಕ್ತ 5: ॥ 
ಡಾಲಿ ಜರರ್ತಕು ಈಶ: ರಷ ರಾಸ್ಮಲ 
ಕರ್ಚ್ಯರ್ಪಿ[1ರ೯ ೫1 7 ಪಡಿ ಇಕಗಳರ: ॥ 
ಸೀಕತರತಗಿಾರಿ/ ಈ ಪ್ರಾ ಪೌ ಕ್ಕ ಈಃ 
ಇತಗಗ/ರ್ಗಿಕಸ: ಈರಿ! ಪ್ರಕರ ಆಕಗಾಗಿಸ್‌ಃ ॥| 
ಪ್ರತಿ 5 ೫೫ ರಢಇ] ೫ ರಸಕ ಗರ್ಗರ್ಸ್‌ 
ಈಸತ್‌ಗಿ ಇ್ನಕ!/8: ರತಗಪ[ಕಷ್ಟದ ಇತಃ ॥| 
2ಕರ್ಥ್ಣಾಗಿ ತತ್ತರ! ತತ. ಕರಿಕಶ್ರತಕ: 

ಷಾತ ಸರತೆ ಗಿಡ ಸರ್ಗರಕಶ್ರ ಕಕತ ॥ 
ಕರ್ವರರ್ಕಾಕ ೫೫೪ ೧೯ 2೮ ಇಗಗಾಕಷ್ನ 

ರಕ ಇಕಗೆ ಗ ಇರಾ ಪಪ್ರತಕೆಷರಿಕ ಈ; ॥ 
ಈ;[ಇ[ಸ್ವಗ್ಗಔರಗಗ1 ಸೇಇ ೫೫ ಈ ತಾಗಿ 
ಶಪವಗೌಗಾತ ಇತ್ತ ತರ್ಷಣರ್ರಣ% ಇತ: ॥| 
[ಪರತ ಸ ಕಕ್ರಕರಣ ಕಾಳ ಇ ರ್ಗ 
(೫ ಕ ಕರಗ ಇತರ ಪರ ॥ 

ನ ಇದ ಪಕ್ಷೆಜಾತ್ತ ಕಾಡಿತಕೆಕ7ರ1೫೫: 
ಕಾತರ: ಈಕೆ ಹಾಡೆ ತಾ ಇಷ(ಸಾ ॥ 
ಈ7ಇರ! ಕರತಾತೆ ರೂಗಿ ಕತ: 
ಸಾಗ ೧ ತಗರ ತಾಕಾಣತ; ॥ 
ಈಗಾರರಿಸ1ಗ ಕೌರಾರ್ಪಕಾಕ್ಷೆಕ್ಕೆಡ 
ಪಗ ೫೫ರ ಕಾಕಾ ತತ; ॥ 

ಈ 2777ರ] ಕ್ರಷಕ್ಕ ಶೇರಾಕತರ್ತಾರೇ್‌ 

ತ ೫ ೮710 ತರೆ ಗೀಕ್ಷ ಈರಾಕ್ಟ ಗಸಸ ॥ 


ತಗ 


ಪರರ7ರರಕ[ಕ್ರಾತ್ಠ ಕಕ್ಕೆ ಕಕ ಇ ಹಾಸೆಗಿ3 


1116 [[ 


1 1.||॥ 


|| ಶ್ಧಿಳಿ || 


11 ಸಿಇ || 


1 1೪ || 


|| 1೮ | 


1 ಸಿಕೆ || 


|| 1೨ || 


11 ಆ ॥ 


1 1೩ || 


|| ಇೃ೦ || 


|ಇ೩॥| 


|| ಇಇ ॥| 


ಆಧ್ಯಾ ೦ಕೆಂ ತ್ರಿ. *ಿಷ್ಟಿ-4೫ 


ಏಣ ಕಪ್‌ ಪ ಕಳೆತ ರಕ ಇಗಂಡರೆಗಾಕ: ॥ 
ಇಇ ಶೇಣ್ಟಿಪಕತೆಕೆ ಸತ್ತರು; 7೪ ಈಶ: 
ಪೀಫಸಿತ್ತಗಾೌಳಿ ತೌಕ! ಇತ್ತ ಕಾಳ ಡೀಕ್ಷಷ್ಟ ॥| 
ಪ್ರೈಷ್ಣಾ ಇ ತಾರೆ! ಸ್ನ ತರಕ್ಷಷ/ಗೌಷ1: ೫3, 
ಈರ: ಕಾನಿಂಇಗಿತ್ಷಡೌೆ! 2೪] ಕ್ಷಕಡಿ ಇಗ ॥ 
ಶ್ವಪ್‌ಔತ7೮75ರಕಾಡಾತಕ್ರತಷಾಷತಕಷ್ಟ 


ತ ಪ್ರಣವ್ಯಕ ತರರಿತ ಅಕ ಕಾತೆಕಗ್ಗಷಢಷ ॥ 


ಸಚ 6 


ಧ[ಇರ್ತೀಪತಕಾ 1710 ಗತ ಗಪಶ್ತಕ: ತಷ[ಾತ್ಸ್‌ 
ನತ್ತಾ: ಈಔಸಾಸಗ್ಯಗ ಪಈಔ: ಹಣ ಕಳ: ॥ 
ಇಕ್ಷತಾಪಡೌಷರ್ತಡ ಕಾರ್ಕಕಗ ಷಾನ 
ಕಕತ ಕಗ ಪ್ರಾಕೆಗಿರ್ಗತ: ॥ 
ಪ್ರರ! ಪ್ರಕಿತ್ತ ತರಕ ಕೌ ಪ! ಈ ಈತತ 
ಇತಪ್ರೆೇಶೆಶತ1: ಪತತಿ ಪ್ರಕಕಾಶೆತ್ತ ॥ 
ಈಸತ್ರಷಡಗಫು ನರ್ಷತಣ!ಕಳ ಗೌಸ್ಗ1ಕಕ್ಕ್‌ 
ರ್ಣ 7519/ ಕರರ ಶೌರಸಾಗಷ1ಣ ಈ ॥ 
ರ೯೭/ಇ1(ೌನನ1 ಪ್ಲ] ಶ್ರಷ೯ ಕರ: 

2 ೫ ಇಕಗೌತ ಗೀತಗ ಸಗತ!: ॥ 
ಜತಗಾರೆ![5ಸಪ್ಪರ್ಜರೆ! ಪ್ರಷಾಿ ಸಗ್ಗ ಕಾಗಿ: 
ಸ ಹೌಕಕಾರಸ್ನರರೆ! ಸತ್ತಗೌತಗ ೫ ಕಷ್ಟ ॥ 
ಪರತಿ ಷ1೧೯ ೪. ಇರ್ತಗಳಕರ: 

ಪತ ಹೇಠರಿ ಸಾರ: ಇತಗತ೫7% ॥ 
ತಗಿ 7ರ ಇಕಿ ಗಳ: ಗೌ ಕರಗಿ 
ಕ್ಷಣಸಸರಿಗಇಇಗೆ 2ಗಗಿಕೆ! ಕಗ೪೪6/ ॥ 
ಕತತ 7ಳಗರ್ಗಕಿಕೆೆ ಕೂ ಡಗರಗಿತ1 
"ಸರಳ! ಡಔೌಪ್ತರ: ಕಗ[ಇಕವ ಗವ ॥ 
೬ಇಳಗೆ ಗಳತ ೫೫: ಡಇ೮1 ಇರ್ಗಗಳತ. 


(1 ಇಳಿ || 


11 ಇಳ | 


|| ಇಡಿ || 


1 ಇಳೆ | 


|| ಇ || 


| ಇ.1| 


|| ಇಲ್ಮಿ ೌ 


|| ಸಂ (| 


1 ೩1 ॥| 


[1 ಇಇ | 


(1 ಸ೫ || 


| ಸಿ೮೪ ಐ 


|| ನೀ್ಮ || 


೧೯ 


ಆಧ್ಯಾಯೆಂ ಷಿ. ಶಪಿಹಿಳುಷ್ಟಿ 
ಫಾ ಕಾಗ ॥ 

ಈ ಶಾಪ ಪತ್ರಕಾಾಂಸ ರ೪1ರ ಇಗ ಕಳಳ ॥ 
ಈಸಾ [56157 ಇರ(ಗ್ಗಾ ಗ೧ಇರ್ಗಕ: 

ಕಾಕ್‌ ತಾಣ 1 
ಷಾಗ್ಗ ರಣ ಹಾಡ ರಣ ಐರ್ತಪ್ರಕಾತಶ್ರತತಕ: ॥। 
2ಕಗವೆ 7೯1715೫; ಗಔತರ್ಥಾಗೌಕ ಕಗ್ಗರಷು 
ಜ್ವರ್ಥಾ71ಗಾ2ರೌ ಕ]ಕ್ಷಪೆ15 5ರ ಇರಾ ಇ || 
2ಾರರಷತರೆ! 7ನೇ 1 ಶಾಸಕ 
ಈ71೫೮ ಶ7ಪನಿರಿಾ2 ಅ೪ತ ಗಾಣ ೧೮] ॥ 
ಷಇತುರಿ71 ಹರಿತ ಪ್ರಕಕ್ಷಾಗಗಾರಿಸ ಇ 
ಕೌ 2711 7ರ ಪ್ರಡ್ಗರರಗರ್ಹತಪ್ತಾಶಸ ॥ 
ರಕರ್ಪರರ್ಗಇ ಕರತ ಕೌಣ್ರಿಷಷ್ನಾ 
ಕ೫1ಇ513/೧ಕ[9ರ[ತ/ ಗುಪ್ತಾ ಇಕಾ ॥ 
7]1ರರ್ಜತೆ ಬತತ ಕ್ಷರ ಪರಗಡೌರ್ಥ್ಯತತಗಳ್ಗಸಷ್ಟ 
ಕ್ಷರ್ಣಣಸ71101 ತಗರ ಗಗೌಾಣಡಾಾ ಈ ಷಷ; ॥। 
ಇತರರ ೮೮] ಕ್ರಾಶ್‌ ಪ್ರತ: ಕಾರಕ ಈ: 
ನ ಪ್ರತ: ಈ ತ್ರತ್ಷಾಕಗ ಪೂಕಾರ್ಥರ/ಷರ್ಷರೃ] ॥| 
ತಾಣ ಇತ್ತ್‌ ೫ಕರ್ಗಕ ಹಾಸತುರ ಪ್ರಣತ 


ಸ್ಸ 


ಸ್ಸ 


ನ್ಲ್ಲಿ 


ಬ್‌ 


೪೮೨೦ 


ಸ್ಥ 


ಷ್ಟ 


ಜತ್ಠ 


[| 


ಅಧ್ಯಾಂಯ ೪ 


[ ಕಾರ್ಯವು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ, ನಿಸ್ವಾರ್ಧಬುದ್ಧಿಯಿ೦ದ ಮಾಡಿದಾಗ 
ಅದರ ಬ೦ಧನವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಕಾರ್ಧ' ಶಬ್ದದ ಅರ್ಧವು ಬಹಳೇ 
ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ. * ಥಿಸ್ತಾರ್ಧ' ಎಂದರೆ ಕೇವಲ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡತಕ್ಕದ್ದು 
ಎ೦ದಿಷ್ಟೈ ಅಲ್ಲ ಕೊನೆಗೆ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡುವಂತೆ ಮೊದಲು ಕಾಮವನ್ನೂ 
ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ನಿಜವಾದ ನಿಸಾರ್ಧ ಕೇವಲ ಎರಡನೆಯವರಿಗಾಗಿ 
ದುಡಿದರೆ ನಿಸ್ವಾರ್ಧವಾಗಲಿಲ್ಲ ಹಾಗೆ ದುಡಿಯುವ ಮುಂಜಿ ತಾನು 
ಎ೦ಬುದು ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ, ಅನ್ಯರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ, ಅನ್ಯರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವ 
ಬೇರೆ ತಾರು ಇಲ್ಲ?” ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿದ್ದಲ್ಲಿಯೆ ನಿಜವಾದ ನಿಸ್ವಾರ್ಥ ಹೀಗೆ 
ತಿಳಿಯುವುದು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ತಾನು ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ, ಅನ್ಯರು ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದು ಅನುಭವದ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವೆನಿಸಬಾರದು, ಅಕಾರಣ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಾಗಿರಬೇಕು 
ತ್ರಡ್ಧ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ನಿಸ್ವಾರ್ಥವಿಲ್ಲ.] 


ಭಇ 006 ಸ 
*[ಕ೫[೫*೫೫1೫: 
ಕ್ಷಾರ ಕಾಗ ॥ 
ಕ್ಷ ಔಷ ಧಾರಿ ಶೌ ಬೌಕಾರಗಸಕಷತಸಲಷ್ಟ ॥ 
[ಕೌತ[ಇಷವತಿ 7೮ ಇತ್ತಗರ್ಗಾಣಾಾ584 ಕ 1 ₹॥ 


ರತ ಧರಗ/ರಾಾ ಕಣೆ ಗತ! ಗೀಕ್ಮ: ॥ 
ಈ ಹತರ ಜಾ] ಶವ 76 ರಜಕ | ಇ| 


ಈ ರತ ಐತ! ಶೀತ ಶೇ; ದಕ: ಕ್ಷಾಣಾತ' ॥ 
೫೫151 8 ಈತ! ಇಗ ೮ ಕೌಕಕ್ಯಕಣನ್ನ || 3 || 
ಉತ್ರ! ಇಗ ॥ 


ಈ7೮2 ಇತರ! ತಾಣ ಇನೆ ಇಇ ಗಾರ್‌ ॥ 
ಸಲತಿಕಗ್ರೌರ್ಗಗೆಇ1 ಕರೆ ಓಿರ್ಕಾರ್ಗಿಗಿ 1 1೫ || 


ಆರಿ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ ಜಇ೧ಣಪ 


ಕಾತ್‌ ತ ॥ 
ಸಕ್ಷ ಶಿ ಎಂಕ್‌ ಕರರ ೫೫ ಇತ್ರಸ ॥ 
ಕಕ 8ಾತ ಈಗ ಇ 4 ತಣ ಡಫೆಕಳ 
*73715ಗ/ ಘಸಾರಸಷ ೫] ಸಕ್ಗ171%215(( ಈನ್ನ || 
ಇತ್ತ! ವ7ಗೌರ್ಗತ ಈಜಕರಗಾಣತ ಸತ] 
ಪಾಷ] ಇತ! ಗ. ಇರೇ ಇತ(ಗಿೆೇಗೌ ಇಗ ॥ 
ಈಇಸ್ತ್ರ೫7/ಪಷಜರ ಕಶುರರೀರತೆ ಪ್ರತಣರಕಷ್ಟ 
[5]ರ][[ಐ ಈ1ರ್ಶ್ರಗ 1ಔಷ[ನ1[ಸ ಇ ಕ್ರತ್ತಕ]ಷ್ನ ॥| 
ಇನಸೆತಇ೩2 ಕೊತ! ಕ್ರಾ 
ರಾಸ ಪ್ರಾಜೆ ಇ ಶಿ ಗೌಾಸಷ್ನ ರತ ಶೌ ೫೧೫ ಕಾಕಃ ॥ 
ರ್ತ ಕೈಕೆ ತ್ರಷರ್ವಣ ಶಿ ಇಗಿಗಿ ರೇಂತ್ರೆನ 
777ಇಇತಾಗ1 ವಷ ಸ।ಪ್ರಡರ್ಗೌಕ್ಗ: ॥| 
ಷೇಕ್ಷಕ ಪರರ] ಕ್ಷ! 7ತ/ಕ೫೧7ಕ]: 
ಈ ಎಲ್ಲ! 7 ಬಕರ ಗರೆತ್‌ ಇತಇರ್ಟಕೂಷ್ಟ ॥ 
ಸಷ ಶಪ್ರಷಸೆಸೆ ಪಪ್ರಷ ನ ಇಗೆ ಪತೆ; 
ಹಕ: ಕಾವ? ಗಾಡ ಇತಾಕ ₹೯ ಕೌಕಣ್ಗು ॥ 
ರ 0 ಷೌ ಶಕ ಗೌರಿ ಕಾರೆ] 
ಸ[1್ವಕೆರ ೫ ಷರ! ಪ್ರೆ ಪ್ರಕಾನಿಗ್ಗಇ17೯- ॥1 
ಕ ತಾಕ[ಣಗಿ 71 ಡಾಕಾರೇಷಾಣಸಷ್ಣ 
2 21 ಇವ ಗೀಳಾ ಇ ೫ ಕಾತೆಳಾತಿ ೫೯1 ॥ 
ಕ ಎ! ಶೇಂಗಾತಗ1ಗೌ ಕನೆಗ ಇ ಇ 
ರ 71ಣ ಧರ ಕಳ ಇಕೇಗೌ ಶ್ರಷ್ತಜ್ರಗಿ: ॥ 
ಕ್ಷಷ ಪೆ ೫೬೫ ಕೆ ಕತಕ ಕಕಷು 
7 ಇಂ ಗಾಸಕಾಸೆಗೌಿ ಇಂಕಾ ಬಗ್ಗಿ: ॥ 
ಕಳ! ತಾನೆ ಐಷ1ಗೌ? ಇತತ1ರ! ಬೇಜಾರ ರ್ತಾಸಕ್ತ 
ಷ್ಞಾಸರ ೯ಗೌ ತೌಷ್ಷಾಶ್‌ ವಶ್ಷಾಡಿ ಇ ಗಿಕ್ಸನೆಯ ॥ 
ಈಷ್ಠಾಸರ]7 ಪೌಢ್ಷಾಷ 7ರವ! ಕರ್‌ ಭಗ: 


|| ಓ 1 


|| ೩ 1 


| ೨! 


1 ೮ || 


11 ೩ || 


[| [ಆ || 


1 ಐ. 


|| 31೫ || 


|| ೩೩೫ ॥| 


| 1೪ | 


| ಸ೩ || 


(| ೩ || 


|| ೩೬೪ | 


೧೮೨೬೩೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಲ 


ಪ್ಲಾಷರಣ್ಣತ್ತಾನೆ ಶಃ ರರ್ಯಕ್ವ ಕಣ್ಣನೆಗ ಇ ಕಡ ೫ ॥ 
ಈ ಕ್ರಡ್ಥಿಷಗನತಪ್ರಾಸಿಕ್ಟ ಈ ಕ್ರಕ: ಕಣಾಕಾತಿತಕ್ಕ 
ಇಷ ಈಕೆ ವು ಕಾಣ್ನಪರಾರರ್ಗಿಕ?: ॥॥ 
ಪ1771/ಈರ್ಪಇತ್ತಾತ/ರೆ ಕರಕ: ಕಗೌಕ ಕ್ರ: 
ತಾತಾ! ತಾಜಿಕಾಶ್ಯತ್‌ ಗೌಷಕ್ಷರೆ ರ್ಭ೫೫: ॥ 
ಷ್ಲಾನೆರಲಗಿಗತರ 5೧ 3 ಗಾರರ ಕ್‌ 
ರ್ಣೀಗಗಿ1ರ್ಗಿರಗಣ! ಕಕಾತಕೆಔಕ: ॥ 
ರ್ಪಗಳಿಗ ಕೌರ್‌ ಕಾರ್‌ ಕ್ರಾಕರ್ಸಾಣ್ಗ ಗೌ ಗಾಡಿಇಳನ್ನ 
2ಕಾಪರ್ಗರೆಕಕ ಕರಕ ಗರ್ಷರ: ॥॥ 
ಈಸ: ಗಾರ್ಜಣಡಿಡ ಇ ಕಾಣ! ಇ ಗೀತಾಸಕ 
7ಕರ್ಷಾಡ ಪ್ರಕಟ ಕರಕರ: ॥! ೬ 
ಪರಸರ ತಾತ ಕರೇ ಇಗೌಶಸ್‌ 

ಸರ್ಗ ರರ! ೫೪ ಕಡತ ಸರ್ಗಫೆ ೫ರ೮( ಕ್ರಕಷ್ಟ ॥ 
ಶರ್ಸಸ ಈತ ಗರ ಸರಕಾರ ಕಣರ? 
ಪ್ರತನರ್ಗರ್ಗಾ ಇತ್ತ ಶೌರ್ಗಾಸ: ಇಸ್ತೆ1೫8 ॥ 
ಕರರ್ಗಕರಾ ಐತೆ ಅೌಾಕಾರತ್ರಕ್ಷಗ್ಗಿ 
ಔರ್ಗಕ್ಷೇ!ಗಾರ್ಥರತಾಾ/ ಶೇಡರ್ಗಗತ ಪ್ರರ ॥। 
ಕ್ಲತಕ(ಕ್‌ಗಾರರರಷಾ ಕರಾ ಕ್ರ 
ಷರ ಗೌಇಷಾಣ!]9 ಇ1ರಕಾನ1೫ ಇಸಾ ॥ 
*7[ಸರಇರ್ಥ ಗೌ ಕ್ರಫಗರಿ ₹1ನರರಕ 
ಹಪಸಷಕ ವರ್ಗ ಶಗ೯7ಇರ[ರಲ15ರ೮೫ ॥ 
ಐರ್ಗಸರರ್ಣ7ತ/(ಇ ₹೮೫: ಈರ್ಗಕಗಕ!: 
೫೮7೫ ತ್ರಕ್ಷರ್ಣ ೫7೫7 710715೧೧ ಕ೪15೪೬ ॥ 
ರ7[7೮[ರ್ಗಕೆ ಸರ್ತ್ಯಗ ಇ1ರ[/ಇ[ಷರ್ಡ1ರರ್ಗ[: 


ಈರಾ ಗೀಸ: ಸಗಗಡರ್ಗೀಕ್ರ ಶಾರಿ ॥ 


ವರ 


ಪಕ ಂರಿಗಾ ಕರಗೀವ ಐತ ಇರಿಾಕಕಾಷಳ: 


11 ₹೮ ॥॥ 


[| ೩% (| 


(| ಇಂ ॥ 


(| ಇ₹ಲಿ || 


|| ಇನ್ನ || 


|| ಸತಿ || 


11 ಇಳ | 


1 ಇರ || 


1| ಇ೩ || 


(| ಇ || 


11 ಇ. || 


|| ಇಳ. || 


1] 8.(| 


ಹಾ 


ಆ ಧ್ಯಾಯ ಬ. ಇಲ. ೪೨ 


ಪಘರ್ಗಕ/ಪ್ರಕಪ್ರತ! 2118 ೫೫ ಕರ್ಗ[ಕತಷ್ಟ ॥ 
ರ್ಷರೆ ಫೇಣ15ರರರ್ವಾ ಕಾಕಿ ಕ್ರಷಷಕತ 
ರಕ ಸತ್ಯಗಳ] 21 ಔಕಕ! ೫೫೮೫7 ಪ್ರತ || 
ಪ್ಲಪೆರ/ಗಿಇಗಾ ಕರರ್ಷತ ಕತ ಕ1೫] ಗರತಿ 
ಶ್ಞಾಸಭವಾತರಾಾ1ಗಪ1ತರ್ಗ[ಸರಕ. ಕೇರ ॥| 

ಪ್ರಕ ಹಾನ್ಗಗರತ ೮ಗರೆ ಫಣಿ ಆ! ತಕ 
ಕಗಗ ೧೧೧೧೫೩ ೮೪೫೫ ೬೯೬೯ ॥ 
ತರಸಾ ಕೌ ಕನ ₹1ರೀಿಸಇಕಕರ್ಗತ: 
ಪತ(ಣ ಈ ತ್ರಷಣೇಗಿತ ಇಗೂ ಡ೫ || 
ಕಷ ಭ್ಹರ್ಗರಶಡರಗ ಹಷಡಾರಪಾವಾ1 ಇ/ಸ] 
ಈ7(3 ಶಾಕ ಕರಗತ” ಪಕೆೊಾ್‌: ಇ1ಕಾಕರ: || 
ಆಕೆ ಕರಗ ಕರ್ಣ ನೌಕಗೀಗಗ್ಗ 
210 ಇಣತ50 ರ ತ್ಪಾಈಂತ್ರಷ ॥ 
ಘಷಗ್ಯ: ಪಕೆಕಾ111 ಸಂಸರ ಕ್ಷಾರ ಕ] 
ತ [ಕ ಕರ್ಣವ ಆಡಳಿ ಗರಗ ೯ ಗ7೯೫ ॥ 
ಕಣ್‌ ರಗರ್ಗಗಾತ: ತಿರಗಿ ಗಕ್ಷಿ 
೫ತತಷರರಸರ ಈ ನ ಸೇ; || 
ಘರ] ಘರ ೮೯ ೯1೧೮೫ ೫೧೧5ಗರಛಗೌ 
ಅಪಗ ಇ1ರ322 ಈಔಷ್ತರ್ವಷ! ಗೌರ ॥ 
ರ77 ರೇಣಾ7515 ೫ ೮1 7 ಪ್ರತ ಈಔಷರ್ಗಗಣನ 
27ರ್ಷೋಷಕಾಸ] ಕಗೌಸಕಳಳ್ಣ ॥ 
ಈ7ಗ೫ತೆಕ ೫. ಕಾನ1ಗ? ಗಭ ೫೫೫೫7 
ಕಾ/ರರಗವರತರ ಕರ್ಣ ಫರ್ಗಗರಡಇಗನತ, ॥। 


ಧಾ ಕ ಗಾ 6 


ಗಾಡಾ ಎ ಕಾ? 
ಅಷ 7೪1೮ ಸ771ಕ೫/(ಇ8 ಜಕ್ಕ 


|| ನೋ || 


|| ಇಇ || 


11 ಸಿತಿ || 


|| ಸ೪ ॥ 


|| ಸೈಲ, || 


11 3ನ್ಶೌೈ || 


| ಸಿ೪೨ || 


1| ಸೆ || 


|| ನಲ್ಕ || 


|| 8೪ || 


|| 8£ || 


|| ೫% || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 


[ ಇಚ್ಛ ಇಲ್ಲದಿರುವುದೆ ನಿಸ್ತಾರ್ಧ, ಇ೦ತಹ ಸಿಸ್ತ್ವಾರ್ಧದಿ೦ದ ದುಡಿಯ 
ಬೇಕು ಎ೦ದರೆ ಸಂನ್ಯಾನಮಾರ್ಗವೆ ಅಲ್ಲವೆ ಎಂದು ಸಂದೇಕ ಬರಬಹುದು 
ಕೊನೆಯ ಸಿದ್ಧಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಕೋಡಿದರೆ ಸ೦ನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗಕ್ಕೂ ಕೃಷ್ಣನ 
ಮಾರ್ಗಕ್ಕೂ ಯಾವ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ ನಾನು” ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಹಾಕುವಲ್ಲಿ ಇವೆರಡೂ ಮಾರ್ಗಗಳು ಒಂದಾಗಿವೆ. 

“ ನಾನು, ಫೀನು” ಮು೦ತಾದ ಭೇದಪರ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಸಾಪೇಕ್ಷವಾದುವು, 
ಸತ್ಯವಾದುವಲ್ಲ. ಒಂದೇ ವಸ್ತುವು ಒಮ್ಮ ್‌ ನಾನು? ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ 
"ಫೀನು” ಎ೦ಬ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಬಹುದು. ಶಬ್ದಗಳು ಬೇರೆ, 
ಕಲ್ಪನೆಗಳು ತಾತ್ಕಾಲಿಕ, ವಸ್ತು ಮಾತ್ರ ಒಂದೇ ಅದರಂತೆಯ ಕರ್ಮ-ಕರ್ತ್ಸ 
ಫಲ ಮುಂತಾದ ಶಬ್ದಗಳು ಈವಲ ತಾತ್ಟಾಲಕ ಕಲ್ಲನೆಗಳಾಗಿವೆ. ವಸ್ತು- 
ಸ್ಥಿತಿಯು ಇವನ್ನು ಮೀರಿ ಏಕಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಏಕನ್ವರೂಪ ಎಂಬ 
ಅರಿವೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನ ” 


ಗ್ನಣ[ನರ್ಗ್ಗತ: 
87 ಕಾಗ | 


ರ್ಪೆಡ[ಡೌ ಹ್ಯಾಪೆಂ11 ಕ್ರರ] ಪ್ರಣತ ಇ 7೮೧ ॥ 

ಪಸ ಧಕ್‌ ಗಡ ಸ್ಟಡಿ ಪ್ರಗ್ಗಳಾಕನ್ನ ! ₹॥ 
ತ್‌ ಕರಾ | 

ಪೈಕ; ತಾನೆ್ಗ್ಗಇ 10. ೫ಡರರಾ್ತತೆ! ॥ 

ಕಶಕ ಇನೆಸಾಸ1ರ[ಕಾತೆಶ್ಯಾ ಗೌಗ್ಗಗಾಕಿ 1 ಇ॥ 

ಕತ: ಈ ಗೀಪಾರ್ಥರ್ಗಡೆ! 21 ಇಡಿ ಇ 5 ॥ 

ಗ! ಈ ನರೆ! ಪ್ರತ ಕರ್ಣಣಪ್ತಾಸಸಿ 1 3॥ 

ಈಸಾರಷನೆ! ಡ್ವಳ್ನಾ/1; ಇಳಿತ ಇ 6ಗಕ॥: ॥ 

ರಾಷ್ನಾಷರಡ[/ರಕ: ಜಾರ ಇಸಾಗಕೌ ಇಷು 1೪9॥ 


ಆ..ಾಾಳ ೫ ೭೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫. ೫-೧೭ 


ಪಾಈ: ೫೫ರ (7 ಕಳಗ 7೫೫8 ॥ 
ರತಾ ಫ್ರೌಢ ಇರ್ತ ಸ ೫' ಉರಗ ಈ ಕಭಿ 
ಘ್ಪಾ1ರಾಕ್ತ ೫ಕ1ತ10ೌ ಕ್ರ:ತಷ/ಪ್ರಷರ್ಗಕ /| 
ರ್ಪೆಸ್ತಕಿ! ಪಗಳ 7 ಗ೯೪೫೫7*ಈ! 
ಶ[7ತ್ತಕ ಗೌಕ್ತರ್ತಗ ಗೌರ್ಗಿರ್ಣಸ। ಗೀ: ॥ 
ಪತೆ [ಇಕ1॥॥17 ಶ್ವರ ಇ ಗಈಜಕಿ 

ಡಸ ಗಾರ್ಗಾಕಿಗಗೌ ಪ್ರರ ಇಸಾಕ ಕಗ್ಗ1ಕಕ್ಕ ॥ 
ರಕ್ಷಷಾೂತ್ತರಷರಾಡ್ಗಳ ಈತರ ರ್ಯಾಸಫಾತರ್ಯಾಡಫತ್ನ 
ಬು ಮಂಕು ರ ಯ . 
ಕಣಿಕಸಗಗಿಗೌಸ][ಡೆಕ್ತೆ ಇರೆಕ ₹18 ಇ17ಪನ್ನ 
೫ರ[021ಇ/|27 ತಾಷೆ(೫7 277 ಪತ್ತಾ ಕಾಗ ಇ' ॥ 
್ರಾಂರರ್ಕಿ 7 ಇ ರ]ಿಷ್ಟ ಡತ/ರ[ಜತ! ಇರ] 

ಷರಿನ ಇವ ಪ್ರತ! ೫ಿಗೇಗಿ ॥ 
ಪಾರಿಸ: ತಗಿ ಕ್ರಣೆಗಿ ಕಪ ಪತತ1ನಸಕ್ತಾತೌ 
ಪ್ರಕ: ಕಾನೆಳಾಳೆ ಇತ ಇಗರ/೫0 ಕಳೆ ॥। 
ಈಃಪ್ತಾಕ್ಸಂ ತಾ(ಷರ್ಜ/ಳಿ ಕಳಿ ಕತ! ಗಳ್‌ 
ಪಕತಾಣೆ ಗ ಇತತ ಕೇಸರಿ ಪ್ರತ ಕಳೆ! ॥ 
ಪತಗ ರೌ ಶಿಲೆ ಹಕ ಪ್ರಶಸ್‌ ಹಾಇರತ್ಟ್‌ 

ನ ತರ್ರೇಸ 7 ತಾನ! ಶಕಷಣ ಶ್ರತಗಿ ಇತ್ತ ॥ 
ತ ಹಾಗಿಕಾಘರರ್ಗ್ಗ ತತ್ತ ಇತಕೆಕಿ 

ಸತತ ಕಾಣಸಾರ್ಗ್ಗ ಇಡಾ ಪ್ರಕಕೆ ಔಕ್ತ' | , 
ಈ1ಗರತಕ ₹177 ಕಷ ಪ್ರಕ ತರಕ: 

ಘಡ ಕ್ರ ಕರ್ತ ೫೪೫7 ನಗ್ಗೌಕರ್ಗಕತ ॥॥ 
ಕ[ಇ][71(1ೌತ್ಯಸತ್ಕ[ಪ ಇ ಇ1ರ್ಗರ್ಗ ಕಣ್ಣಷ್ಟ 
ಕತ್ನಪ್ರತರಕಪ1ರ7ರ[ಇ1ನ್ರ'ನರ್ಗರ್ಷ(ಪರ[?; |! 
7ಇಘರತ್ತಷಗತ/ ಕಗಗ ಕ್ಷಣಕಾಸ್ಗ 


|| ಆ [| 


| ೩ || 


| 9 1| 


| ೮.|| 


| ಇ೩.॥ 


1 ೩೬ || 


1 ೩೪ 


॥ ೩% || 


11 ೩೩ || 


| ೩೪ 1 


|| ೩೩ 1| 


|! 1೩ 


|| ೩೨ ಟ0 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫. ೧ದಲ-೨೯ 


(೩೯11 ಷಇಡರ 3175 20 0೯1೪ ॥ 
೧/ ಹತ ಇರಾ ಇ ಆಗರ್ರಿಕ್ಗ ಈಷಕರ್ಣಿನ: 
ಕ: ಈಗೆ ಶಾ 712೩3 ಗಾಕ ನಷ ॥ 


ಗಾ 


ಣಿ ಈ೫ ನರ ಕಣರ] ೫ ಗರ: 
ಈ ಏಕ ಗ/7 ಇ]ರ] ಷ!ಗ3ಾಕಾ ರ್‌ ಸಪಇಷ್ನ || 
ಗಾಲಾಪ್ರರ್ಗಲೆಷತ ಸಗರ (೫೫ಕ 
ಸ|ಕಗರಜೇಷ ರರ] 18ರಷ1ಇಗ/ ಪಪ್ತತಷ್ನ ॥। 
ಈ ಸರ್ಯರ್ಗತರ್ತಕ11 ಪತನ ಟ್ಭಸಪಕತ್ತತಿ 

ಗ್ಗ ಘ್ಮಡಲತ್ತ ೩7೪17 ಕ್ರ:ತರ್ಗತ2 ಕತ ಸ || 
ಈತರ ಕರತ ಪ ಕೌಕ್ವ ಕ ಕ್ರ. 
ಇರ್ಗಕೆಗೆತ ೫: ಈೌತ್ತ ಪತ್ತಾ ಇರೇಗೌತಢಿಳರ್ಗಳ್ಕ ॥ 
ಶಸರತ ಇಕ ೫೯7 ಈ ಶಕ್ರಕ: ಈ ಪ್ರಣ! ನೇ: 
₹15ಕ:ಪ್ರತ/ಇರ್ಕ/ಇರರ್ಗ[ಕತತ್‌ಗ ಸತ ಇ || 
ಈ ೫121! ಸರರ್ಗಿಗ101 ಕರಾ ಕ್ಕ ರ್ಗ ತಗಿ 
ಈಜ್‌ ೫ರ ಗಕ್‌ರೇಶ್ವಇತ ಟ್‌ರಾಾನತ], |! 
ಗ್ರಾಸಕಿಇಗ ಇರ್ಕಗಢತ. ಅಕೆಚ್ಸಕಗಿಕಿ ಐಕ॥: 
ಷ್ಲಾಷರ್ಣ್ಯಗಗೌತ್ತಕಾಷ1 ಇರೇ] ಇರರಕರತ || 
ಗರ 75 ಗಣಗಳ ಕರೌ ಗಿಗ್ಗಿಕಣಣಷಗ್ನ 
ಕಡ ಸರ್ಗೇಷ್ತಾತ] ಇಗ್ಗಸ7ಇಟ್ತತ್ಕ್ಯಾ]ರಾ ಕಳ ॥ 
57[೮7”[ಏೌ ಈರೆ ಕಾಡ್ಯ 21751ಇರಕರಾಗಿಗೌ 
ಪರಗಸಸರತ್ತಗ್ಗಪ೫11೫೫]25]. ॥ 
ಗಗಸತಗಢಪಇತಕಾಜ ೫: ಕಷ ಪ್ರಕ ಕ ಡ: 
ಜಕಾವ ಸರಕರ ಪಕ ಕಾಪಕಾೀಸಷ ॥। 

ಪ್ರಕ ಕಕರಣ ೫757 ೫1 ಊಗಿಶ್ವಾಗ್ಯ 


| 1 


ತ 
ಕ್ತ 
ಇ 


೨1 


11 ₹೮ ॥| 


|| ೩೩ || 


|| ಇ೦ || 


(| ಇ೩ || 


|| ನಸ (|| 


|| ಇತ್ತಿ || 


|| ಇಳ | 


|| ಇಡ್ಮ || 


|| ಇ೩. || 


| ಇ || 


1 ಇಲೆ || 


|| ಇಲ್ಮಿ || 


ಅಧ್ಯಾಂತು ೬ 


[ನಿಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ಧಿ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನಷ್ಟ ಕ್ಕೆ ತಾನಾಗಿಯೆ ಅರಿತು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದು ಇಚ್ಛಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, 14. ಯಮುನಸ್ಸು ಗಳನ್ನು 
ಬುದ್ಧಿಯ ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟು ನಿಸ್ಪಾರ್ಥನಾಗಬೇಕಾದುದರಿ೦ದ ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಧ್ಯ 
ಮಾತ್ರ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಮನಸ್ಸು ಅತಿ 
ಚಂಚಲವೆನಿಸಿದಾಗೂ ಇದು ಪ ಪ್ರಯತ್ನಸ [ಸಾಧ್ಯವೆನಿಸುವುದು, ಅಶಕ್ಕ್ಯವೆನಿಸಲಾರದು.] 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬... ೧-೧ಣ 
ಕು ಹಿ ಎ 

ಡಗ್ರ್ಷೇಶ[1(: 

ತಾಗ ಕಷ ॥ 
ಷರ ಕಾಪಳಾಧ ತ್ಯಡೆ ಕತ್ತೆ ಕಾಗ ೫: ॥ 
ಈ ಈರೆ! ಇ ಶೌರ್ಗೆ ಸ ಇ ಗೀಗಾತ ಸಗಶಪ: | ೩॥ 
2 ಈಾರತಗಿಗಿ ಸಕ್ತಾ ಆಗಿ ಕ ಗಡಿ ೯೫೫ ॥ 
ಈ ಕ್ಷಾರರರೆಕಾರ/ ಶಗಗ್ಗಿ ಇತ ಹಾರ್‌ || ಇ! 
ಈಗಾತಾಾಪ್ರನೆಶ್‌ಟೆ ಹಾಗಿ ಹಾಇರಾಪ್ರಡಕ || 
ಶ71೪ ತತ ಕರಕ ೪೫೩: ತಾಐಗ್ರರಕೆ | 3.1 


ಭಾ 


ಪತ! ಗೌ ೫1೫೫/ಡೆಕ್ತೆ ಇ ತಾನೆಷಪ್ತಳತ ॥ 

ಆತಷಕಾಡತಾರೆ! ಶೇೇ!ತಈಕೌಗಳ8 1೪1 
ತತ್ತಾರ್ಷಣತ75 ನೇಣ! ವಣ(ಇತತಧ1ಕಾಕ್ಕ | 

37[ರೈಷ್ಟ ಕರ್ಗಣವೆ! ತೆಚ್ತಾ ೫1೫12 ಗೌಡ್ರಢಷಷ' 1ಆ! 
ಇಸ್ತ್ರ[7715 ನೀರಾ ಶ8[51[೫ನ/ ಗೇ ॥ 

ತಾಸಗಷರ್ಪತ್ತ ₹ತ್ಷಡಿ ಕರೆೇಕಗಿತ ಇತ್ತಗರು ॥ ಇ || 
ಗ್ಗರ೫೫. ೫೪ರ ೮೫1೫1 ಈ! 6: ॥ 
ಕಗ[ಕ[501ಪ್ರತತ್ರ. ತತ್ರ ೫7 ಷರ್ಗಇರ್ಗತ2]: || ೨ || 
ಪರ್ಗನಕ್ಷರ್ಗಣ] ಕ್ಲತತಿ ಗರ್ಗ: ॥ 

ಪ್ರತ ಕ್ಷಣಷ್ತಕರ 7777 ಆಸತಕಢಗಣತಾಗ್ಯಷ: | 6೮1 
ಪ್ರಕರಾಕ/ಶ್ತತ/ರ್ಗೆಇಇಂಇಗ್ಲೇಸತಳ್ತಳ್ಳ ॥ 

ಈ[ಪ್ರಕಕಗ ಇ ಇಗ್ಗಿಕ್ತ ಇಸತ್ರಗಿ ಗೆ ಗರ || ೩॥ 
ಈ]?! ಶ್ರೆರ್ತ್‌ಕ ಈಕಕಷ್ಟ ಕಣಗ/ವ ೯1! ಕ: | 

ರತ್ನ(ತ್ಟ್‌! ಇಕಗೀಾರ್ಗೂ ಗಿಜ1ನಗೀರಗ೬: ॥ ೩೦ ॥ 
ಕ್ರಾ ೫೫ ಇರರ ರ್ವೀಷ!ಪತಸರ ನತ: ॥ 

ಷಪ್ತಾಗಷ್ಕ 71ಗೌಷಸ ಸತ(ಗಾಸಕ್ರಕಗಳೂತ | ೩೪ ॥ 


ಎ೨೪ 


ಆಧ್ಯಾಂಯ ೬ ೧೨-೨೪ 


ಕರತ ಇತ. ಕ್ಷಣ! ಸಕಗಗಿಗ್ಗಿಸ13೬. 
ತಕಡ7/ಈ೪ ತ್ರತರ್ಷಕ ೫7೫7ಗಿಕ್ತ್ರತ 

ಪಷ ಶಾಸಗ್ಗಫಷ್ಗತ ಇಇತಕಸತ (೫೭. ॥ 
ಪಡಿಸ ಗತ ಈ ಗಾರಜ1ಪತತ[ಕರಷ್ಟ 
ಇರರ ರ್ಗೀಕಜೇ. ಸರಾ1ರ್ಗ ಗ೫ಕ. ॥ 
ಸಷ್ಟ' ಪರತರ 71೫ ಈ/ ಶ್ರಕ ಕರಕ ೫. 
ಪ್ರತಾರ್ಥತ ಈಷ[ನರೇಷ್ಗತೆ 2201 ಗಸಕರ್ಗತತ: ॥ 
ಜಗ್ಗ ಗೀಷೆಗಳ೩್ರ ಇರರಾಗರ್ಗಾಗತಗ್ಗಿ 
ಸಗರಸಸರಾತ್ರ ಹೌರ್ಗಂರ್ಗ ೫ ಶಂಕರರ: | 
ಇ ಸಗರ ತಗರ! ಹ ಇರ್ತುತ 
ಪ್ರರ್ಕಾಗರ್ಗ್ಗಾ ತ್ರಕಾರರಕ ಕಾರಪ್ರ ॥ 
ಪ್ರಕಾತಗಗತ4177ಡ7 2771 ಇತ! ಕ್ರ:ರ್ಷ 

ಪೌಷ ಗರ ಸನ್ನ ಕಇ೫೧ರಿಸ(1 ರ ॥ 
ರ್ಯ್ತಕ: ಈಕೆತ್ಟ ಸಿರ ಪ್ರಕ ಕ್ಷಪ್ಟಕಸತಿ ಕತ್ತ! 
ಪಲ 81 ೧೫7೫೬೮೫7 0738 ಈಇ೫? ಇತ್ತಕ ॥ 
2ನ ಇಕಗ್ಗಾರ್ಷತ ಶ್ರತಕ ರ7ರ್ವಣಷ; 
2ರ್ಗಾಗ೪ ಗ್ಯಾಸ ಗತ ಶರ್ಗಕ ॥ 

ಅಗ ಸೈಕ[ಣಾಷ(5ನೀ೫(ತ ಇತರ ಕ್ರೀಷಗಿ 
ಪ್ರತಷ(ಷಗೌಕಾ ಪರತ್ತ ಪ್ರಢಾನರೆ!(ಹಸಷ್ಟ ॥ 
ಇರ್ಗ ೫೫3 ಇಗ ಗಾಕಾರರ್ಣ್ಗ ಕಾಕಕ: 

ಪ ಘಾ ಸರ ಆಣಿ ಸಂಸರ ಇಇ ಕಕ: 
ಇ/ಸಗಗಕ 7 ಕ್ರ:ತ್ವ ಪ್ರರ ಗಷ[ರಕ 
ಕೆ ಗಔೌಕಷಗ್ರ :ತರರ್ಗ್ಗಗೌಷ್ಗಾ ಗ ಗ್ಪಇಗಿಕನು ॥ 
ಆ ಗೀಜರ್ಥಸ ಶಕತ ಈ ಗಿ ಗಕಕ] 
ಈತಾಾಗರಾಗರ್ಷ1ರ್ನ ತತ ಘರ್ಷಾರಿರ್‌ ॥ 
ಇರ್‌ ಕಗಾರಳ ಗೌಗ್ಯಿತಾಇ ಆನೇಕ: 


ವಾಂ 
ಸಾಸು 


॥ 1ಎ || 


[| 3೫್ನೆ || 


[1 ೩೪ ॥| 


|| ೩೬, || 


|| ೩೩ || 


[1 ೩ [| 


(1 *೩೮ || 


| ೩೪ ॥ 


|| ಇಂ [| 


1 ಇ || 


|| ಇಷು || 


|| ಇಳಿ || 


| ಇ೪ [| 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬... ೨೫ -ತ್ತಿ೬ 


ಜಗ; ಗರವಷರಾಡಿತತ್ತತ1 ಕಣತಾಕೆೇಕತ? 11 
ತಇಷತಾ ಇತ: ತಾರ 7 ಗಾಗರ್ಗಾಸಣ ಗೌರಾ 
2ರ ಇರೆ! ಗೀರಿ ಇಷಜಸಾಶಡಣರಪ್ನ || 
ಕರ್ಕ: ಗೀಸರ್ಪಕರ್ಷಾಸರ್ಗತ ಕರ್ಕ ಹಾಕ 
ರಗಾತ್‌ ಕ್ಷಣ ರ್ಗ ಪ್ರತಶ್ರಕಷಸ ॥॥ 
ತ್‌ ಅ1ರ೯ತರೆ ಸಳ್ಶಕನತರಣಇತ್ಟ 
ಪ್ರತಸ್ಯತ ಕರ್ತಾರ್ಗತ ೫121 ರ್ಗಕಕಾಕನಳ: ॥| 
ಪ್ರರಿಸ ತರ್ಯರರಕ೧ಗರೇರ ಪ್ರತಶಕತ್ತಕ 
ಪತೆ ರರರ/7]ತ ಈಕೆಟ್ಟಕ// ಸಗ | 
ಕಳ್ನರಿ ಶ್ರೌಗತ್ತಕ೫7 ಈತ೫ ಈಇಷಷರತ 
ಫೆ] ೫7 ಕಷಿ ಆಕ ಪಕಕ 7ಗ್ಗಾ ಕಳಸ ॥| 
ಕರಾಳ ೫ ಬರಗ ಈ ಇ ೫ ಈ ಇರಗಿ 
ಆಕಭಕರ್ಗಾಕ ಶೇ! ವ ಜತಾರಿರ್ಷಾಣನಗೌಲಕ. ॥ 
ಘಕ೪1 ಕಕಷ್ಗನ೨೧/ ಇ ೫1 ೫% ಕಕ್ಕೆ 
ಈ7[£ರರತಶತ ಈಕೆತ ಆಣ ಇತತ ಸೇರ್ತಾ ॥ 
ಪ್ರತ ೫7 ಈ ೫1 ಪ್ರ: ಈ ಶೌಪೆ ಷ್ಟ ಇ: 
ತತ್ರ್‌ಸ ತಗ ॥ 
೫152 ಶಗ7ಇಕ೫] ಬೇಕ: ಈಸ ಸಕ್ತಕ್ಷ್ಕತ ॥ 
ರರ್ಷರತ್ಷ 7 ೮ಕ1[8 ಸಷರ್ಥಾ/1(ರ೫/ಈ (೫7/ಷತ 
ಸ್ಯಾಸ್ಲಾಘ [ಕ್ಷ ಇತ, ಕ್ರಕಢಭ ಇರ೯ಳಿ ಇಠಕಕೃತಾ ॥ 
ಕೆ ಗೌಳ ಪಾರಿ ಗ್ಗ ಪ್ರತ್ರಕಕಾಷ್ಟ 
ಕಗ ಕರಣ ॥ 
ಈರೌಳಗ/ ಇಕ್ಷಣಾಗ್ಷೆ ಇವೆ! ಕ್ರಣೆಸಸ ಸತ ॥| 
ಜಗ್ಗ ಕ್ರ ತಾಕಿ 701 ಇ 72೯೫ 
ಈಪ್ರರರ್ಗರ77 ಶೌ71 ಕ್ವೀರ್ಗಡ ಕ ೫ ಇಗ: ॥ 
ತಕರ] ಕ್ರ 2ರರ ಕರಶ[ನಕ[ರ್ರಪ್ರಡ್ಗಕ: 


(| ಇಲಿ || 
|| ಇಇ || 
|| ಇ ಕ 
11 ಇ೮ || 
| ಇಳ್ಕಿ |! 
|| ಸೈ || 


|| ಸೃ೩ || 


|| ಸಷ || 


|| 3ನಥ್ಭೃ (| 


1 39 || 


|| 34, 1 


1 ಸೆ 


ಆಧ್ಯಾಂಯ ಷಿ ಷ್ಟಿ ೪೭ 


ತಪ್‌ ತಾಣ ॥ 
ಗೌ: ೫ತರ್ವರರ್ಗ ತಡರ1ಕಾ/ರಕರ್ಷಾಕ: ॥ 
ಈರ777 ಇಗರ1ಆರ್ಗ 3 5೯ (ಈ ಕೀಡ ಇಳತಗೌ || 3೮ || 
ತಾಗಸಾಷ7ಇಇ/(ಕಾಾಕಗಿಢಾಾಗಾರ್ಯಾ ಇಂಗ ॥| 
3೫/58/ ಇರಗಸ೧ರ್ಗ ಗೌಷ್ಟರ ಕರಗ: ಆಗಿ 111೮. || 
ರಕಾಡಿ ಪರತ ಅ5ತ] ಶಾಕಾಕೇಸರ್ತಿಇಕಃ ॥। 
ಹ್ಯಾಕಾಪ್ನ ಪಾರಾಶಾರತಾಃ ಶರ ಪರ್ಷಾರರರಕಿ 11 ಇಇ (| 
ತ್ರಾಸ್‌ ತಾಗ ॥ 
ಇಗ ಸರೀ ಸಪ್ತಕ ರ್ಗ ೪೮೫ ॥| 
೫. 1 ತಾರ್ನ/ರಾಕಾಗಾಗ್ರಗರೆ ಕಗ 77೮೧ || ೫೬ || 
[|| ಪ್ರಂಕತಾರಗ]ತಾ1ಪ್ರರ್ಗಾ 77 ೫77೫ರ: ಈರ” ॥ 
ಪ್ರಾಗ್ಯಾಾ। ೨1251 3ಗ ಪಾಈ ಗಾರಿ 1 ೪9? ॥| 
ಅರ್ಯ 21ರ್ಗಗ್ಯಾಣ ಕ್ರತಿ ಇತರ ಎಕ್ಕ. ॥| 
ಲಗ ಪ್ರಕಾರ್‌ ಈಗಿನ ತಾಣ ಇತತಳ್ಗತ್ತು |1 ೪೫ ॥| 
ಕ್‌ ಕೆ ಪ್ರಢಾಣರ್ಸ ಶ್‌ ಕಡೇ ಗಾ ।। 
ಶರ ಇ ಕಕ! ಇಸ: ಆಗಿರ ಕತರ 11 ೪೫ || 
ಸಷಗರ್ನ/ಕ ತ ಸರಿಸ ಗಾಸಿ ಕಾರ್ಜಿಂಗ ಈ: 
'ಾರ್ವಪ್ಷಗಿ ಶರ್ಷಗ7೩ ಇತತಾಕ/ಗರಾರ 11 ೪೪ || 
ರಪರಾಾರ್ಗರಾರಕ್ಷ ತಗ! ಶೇಕ್ರಾಷಗ್ಗಾಗಿಇಇ: ।। 
ತಷತಾತ್ಮಷರ!ಈರ್ಥಾಾರ್ಯ 2105 ೮೮ ಗೌತ್ನಾ || 2% ॥ 
ಕಡಗಕಾಷ್ಗ5ಗ್ಯಾಷಾ? ವೇಗಿ ಪ1ಗಿಗಈಆಗ ಇಳ೨ಗ್ಗಿಷಾ, ॥ 
ಷಗಿಸಾ2ಇ[ಗಾಷಾ। ವಾಗಿ ಕಷಾಗಗಿದೆ1 ಇತ/ಢ್ರೇ || ಇ£್ಲಿ || 


2717/2151 ಇಡೆ ಇತರಿರ7ಣಾ ಗಾತ] ॥ 
೫1೫7ಇರಾರಿ 21 ೫ ಈ ೩ ಪಕಾಕರ್ಣಿ ಇಕ: 11 ಈ || 





ಅಧ್ಯಾಯ ೩೭ 

[ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಏಕಸ್ಟರೂಪವಾಗಿದೆ. ಎ೦ಬ ಮಾತಿನ ವಿವರಣೆ ಹೀಗಿದೆ. 
ನೆಲ-ನೀರು-ಗಾಳಿ-ಬೆಂಕಿ-ಆಕಾಶ-ಮನಸ್ಸು-ಬುದ್ಧಿ-ಅಹಂಕಾರ ಈ ಐಎಐಂಟು 
ತತ್ವಗಳು ವಿಶ್ವದ-ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ-ಮೂಲದಲ್ಲಿವೆ ಕಿಜವಾಗಿ. ಒಂದೇ 
ಒಂದಾದ ಪ್ರಕೃತಿಯ ( ಎಸ್ಟಭಾವವನ್ನುಸ್ಥಿತಿ ) ಎ೦ಟುತರದ ಸ್ವರೂಪಗಳಿವು. 
ಅದರಂತೆಯೆ ಸತ್ತ-ರಜಸ್ಸು-ತಮಸ್ಸು ಎಂಬೀ ರೂಪಗಳೂ ನಿಜವಾಗಿ ಒಂದೇ 
ಒಂದಾದ ಪ್ರಕೃತಿಯದೆ ತೋರಿಳೆಗಳಾಗಿವೆ ಹೊರಗೆ ಗೋಚರಿಸುವ 
ಅನೇಕತೆಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಏಕತ್ತವಿದೆ. ಎಂಬುದೆ ಸತ್ಯ, ಇದು ಜ್ಞಾನ, 
ಇದನ್ನರಿತವನಿಗೆ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಏಕಸ್ವರೂಪವೆ ಆಗಿರುವುದು ] 


ಸಢ[5೪ರ ತ: 
ರಟ ಕಾ ॥ 

ಪರಶಗಪ್ಟಕ್ನಾಸತ1 ೮12 ಶಲೆ ಪ್ರೆತಾಷಕ್ಗ೫ ॥॥ 
ಈಪ್ರಸ್ಗತ ಪನ? 71] 2೮] 71೧ ಕಾಷ್ಟ್ರ್ರ ॥ 11 
ಫಗ ಈರ ಈ1581ನನ್ನ ಕತ್ತ ಕಥ್ಗ[ಸಾರಇರ; ॥ 
ಯು ಇಟ ಜಟಾ ಎ ಯಉ! | ೫ ॥ 
ಸಪ್ರಕಷ[ರ(! ಕಢಿಕ್ತ ಕರ್ಗಾಗಗ ಗ ॥ 
212/೫ (ಈೌರ್ಗತ] ಕಾರ್ಗಾ? ೫೧ ಕಕ: | 3 || 
ಇಗೋ ]15 ಈ! ಕತ್ತ: ಇ ಇತ! ತ್ರಗ, ಇ ॥ 
ಊರ ಕಕತ 2 ಗೀಸ ೫೪೧ರ] ।1೪॥ 
ತ7೮೮ಗೌಡರರ್ಕಾಗ ಇತಗೌ 1 ಔ ಕಗ ॥ 
ಹೆೇಢಟ್ಟಕ7 ಪಷ್ನ(ಷ]ಕ್ಷ! ಪಡಿ ಇ7ನರೆ ತಗಕ್ತು | ಆ ॥| 
ಕಸೆ ಜಕರ ಈತೆಗೇಶ್ತಢ೫]2ಇ ॥ 
ಕ ಶಾಢಷ ತಗರ: ೫೫೫; ಇತರ ॥ ೩॥ 
ಸವ: ಗೌರ 7೧ರ ಗೌಡಿ ಇನೆ ॥ 


ಸಗ್ಗ ಪಕಕ ಬಕ ಪ್ರೌ 7107777 ಕ, ॥ ಆ | 
೫.....೪೫೭೦ 


ತಳ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭೩ ಆಲ..೨೦ 


ಪಕ ಫೌಸಿಷ 2೫/೨0೬೫ ಇರ್ಗಿಸಳಿರೆ?: ॥ 
ಇರ್ಯಾತ: ಈಶೆತಿಕಿಕ್ತ ೫೫ರ ಡೌ ಕೌಸಡ್‌ ಶ್ತ 

ಪ್ರಸ್ತ ಸೇಇ ಇಗ್ಗಿಸಇ! ಇ ಶೌರಿ ಗೌ್ಗತಳ! ॥ 
ತನೆ ಫಕಾತಿಕ್ತ ಕರಾಗಗೌೌ ಕಂಗಕ್ತ 

ಷೌ 7? ಶಕಿಷ್ಟರ್ಗ್ಗ! ಗೌಳಿ ೫೫ ಕರಕಷ್ಟ ॥ 
ಪಡಿಕ್ರಗಷಕಗಳಳಾ ಕೌಷಾತಗಾರ್ಗಇರಷ್ಟ 

7೮ ಇರತಕಗಿ್ಗ? ಕಾರ್ಣಗಗೌಇಗ(ಕ್ಕಾ ॥। 

ಆಗ ಗಾಫ ಪೌಕ್ತ ಕಾಣಿಗೌಗ ಇಕೆ 

೫ ಹೀಸ ಅಗರಿಕರಗ ೫751 ಐ೫೯೩ಗ೯ಗ೪ ಈ ॥ 
ಇಸ್‌ ರಕಕ ಕರಡ ಇ ೫೯ ಶಕ್ತ ಕ ಇಡಿ 
ಡಗಾವ್ವೀಂ1ನಗೆಗಷ್ಟ ಉಗ: ಆಕೆಗಿಕೆ ತಗಳ ॥ 
7 ತ1ಗಾರ್ಗತ1ರ್ಥ ಷಡಾಳ; ಕಷಾತಲ್ನಪ್ಪಷ್ಟ್‌ 
ಕ್ಷಿತೆ! ಶಿಕ] ಪ್ರಥಷಲೆ! ೫ಣ ಷರ] ಕ್ಷಾಷಸ] ॥ 
ನ17ಾಇ ೫ ಇರಗಾಕಿ ಇ7ರ್ಗಕ ಕಗ ಕ 

5 7] ಕ್ವತರ್ಗಿಸ1 ಇತ್ತ: ಪರತ 7೪ಇತ ॥ 
ವರತ ಕರ್ತ ಈರ 1೫೫೫5]: 
ಇಕ್ರಣಇಗ ಇತಿ 77 ತ್ಕ: ಪ್ರತಗೀರೀಶ್ವತ ॥॥ 
1 ಗಿರ್ಥತ್ರಲ್‌ಲ್ಸ್‌ ೫1೫ನೆ! ಸ ಜಕಕೆಟ 

ಈ ಕಣ! ಗಸಸ್ಟಕ ಕರಗಾಗಡಗಿಗತಿ ॥ 
7 ಗ ಕಗರ್ಗೀ715ನರಿಷ್ಟ ೫೫ ಈ 3 ಇಡ ಗಾಸ್‌ 
ತರಗ: ಈತ ಕಶಿ ಕಣ್ಣೆ! ೫4 ೫ ಇಕಷ್ಟ | 
೫7ಗ ಈ ಗೌ ಪ್ರಾರ್ಷಾಣ। ಇಗ್ಗಇ1ತಕಗ 7ಗಿಷ್ದಾ 
ಪಕ್ಠತ! ತರಾರರ7ರ ಶಇರಗನ! ಇರಾಕಿ | 
ಪ್ರತಿ; ಇಕಗಿಗಿ ಈ ಗರಣ  ಪ್ರಕಿಜ: 
ತಸಾಗೀಗಿರೇೌಕತಗ್ಗ: ಇಂತ 5ರ! । 

ಕೆ ಗಗಾಷರ್ಗತ್ಗಸ ಅತ್ತೇ ಡಕ: ಈಸ! 


1 ೮. | 


11 ೩ | 


|| ಸಂ || 


11 1 ॥ 


| ೩೫1 


11 13 || 


1 14 || 


|| 1, || 


11 ೩೩ ॥ 


1 ೫೩೬೨ || 


1 ₹೩೮೭ 1 


| ೩೩ 


| ಇಂ. || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩. ಶಡಿ೧--ತ್ಮಿಲ 
ಷಃ ಪೇ 71 ಇ! ಕಕ್ತೆ ಇತ: ೫ತರ[ಣೇಕ್ಷಗಾತಗಿ | 
ಕಡ ಕರತ! ೫೫1 ಕಣ್ಗಾಕ ಗರರಾಇಷಕೂ 
ಈ. ಕ೫1 ೫೫೫7 ಪರಾರ್ಕಾಗರ್ವ್ಪೇಕ । 
ಈಜರ್ವ್‌ ಇ ಕಕ: ಕರರ ಾ ಗೌರ್ಗಾಗ್‌ ಕಣ್ಣು 
ಈರಷ ಸ್ವ ತಾತ ಈರ ಕರಕಷನರಸರರತ್ನ | 
ಸರ್ವಗಾಷರತ್‌ ಇರಿ ಇತರಾ ೫ರ ಇಗ 
ಈತರ ಶರಗಿನರ್ಯರಸ ಪಾತಕ ಇಗವಕ್ಷತ್ಶ । 
ರಷ್ಟ ಇಢತಷರ್ತಾತರ ಷರ್ವಕರಾಸಪುಷನಷ್ಟ 
ತಕ ಇರ್ಯಾಕ್ಗು ಆಕೆಷ್‌ ಶಷರ್ಣರತಕಕಃ ॥ 
ಪ್ಲಾತ5ರು 11ಇಂತ್ತಗ1/57 ಈರ ಇತತಾಣತಪಶತ್ತಾ 
ಸರತ ಪಷಕ್ಗಕಗಳ್ಗು ಇರೆೇಇಗರ್ಣಿ ಇತ । 
೫7/5557] ಇ ಇಹ 77 ಕ್ರ ಈತ ಇ70 ಪಾರಾ 
ಕ ಕಘಗಿಇದತ್ತಗಾ7 ಕತಾರಾತ ಇಗಕ ಚ 
ಪಕಕಗರ್ಗಾ ಕೌಷಗರ್ಗ ಈಗ ತರ್ಗಿ ಆಸ% 
ಪರ ಕಕೇರ್ಣ್ಗರ 17. ತಾರಕ] ಡ್ರರಸಕಾಷೆಕಾಣ್ಲಾ | 
ಕ ಕತರ್ಪ[ಕಗವ್ರೆಕಾ ಇತಿ. 28 ಕತಕ: 
ತಗಇಐರರ್ಗಜ1೮ ಇಗ ಕಗ 3 | 
ಈ ಕರ ಕಗೌಷ: ಕ್ರಷ್‌ ಈ7ಇರ್ಗಟೆ ಕಾರೆ ಸಾಗಿಸು 
ಈ/ಗಗ್ಗಾರಗಳಕ್ಕೆಷ ಇ1 ಸರಿತ ಇ ೫ ಗ್ಯ: 
ಜರಗತಾಗಾಂಗಿ ಇ 21 ಈ ಗೌಕಕ್ತಿಕಾಕತ: 


1 ಇಉಐ್ಕಿ ॥| 


[| ಇನು [| 


[| ಇತು || 


(| ಇ೪ಆ || 


[| ಇಲ [| 


[| ಇಇ || 


[1 ಸ || 


॥! ಇ೮ [| 


[| ಪಿಇ || 


(1 ಸ೦ [| 


ಷ್ಠ 


ಅಧ್ಯಾಂಯು ೮ 


[ ತೋರಿಕೆಯ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಅ೦ತವಿದೆ, ಸ್ಥಿತಿಗಷ್ಟೆ ಅಂತವಿದೆ ಎಂಒಂದನ್ನ್ನು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು, ಯಾಕೆ೦ದರೆ ತೋರಿಕೆಗೆ ಆಧಾರವಾದ ವನ್ಮುಸ್ಥಿ ತಿ-- 
ಏಕಸ್ವರೂಪವಾದ ಇದಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಎನುವುದು೦ಟು-ಅಕ್ಬರ ಎ೦ದರೆ ನಾಶ- 
ವಿಲ್ಲದುದಾಗಿದೆ. ಅನೇಕವಾಗಿ ತೋರುವುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಸ್ವಿತ್ಯುಂತರಣ್ಕೆ 
ಕರ್ಮ ಎ೦ದು ಹೆಸರು ಹೊರಣಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಐಕಸ್ವರೂಪವಾದಂತೆ 
ಒಳೆಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವೆ೦ಬುದೂ ಏಕಸ್ತ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಳ್ಕೆ ಆತ್ಮ 
ಎ೦ಬ ಹೆಸರು. ಬ್ರಹ್ಮದಂತೆ ಆತ್ಮವೂ ಏಕಸ್ವರೂಪವಾದುದರಿ೦ದ ಅವೆರಡರಲ್ಲಿ 
ಅಭೇದವಿದೆ ಎನಬಹುದು. ಆತ್ಮವೆ ಬ್ರಹ್ಮ, ವ್ಯಕ್ಕಿತ್ತವೆ ವಸ್ತು ಸ್ಥಿ ತಿ. ಅದಕಾಗಿಯ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಅನುಸರಿಸಿ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ತೋರುವುದು ] 


ಅಧ್ಯಾಯ ೮. ೧-೧ಂ 


ಡ್ನ 
351೧೬೫1: 
ತತಾ ತಾ ॥ 
ಡಾ ಕರಕ ಗೌಡ್ಗಸ/ಇ ಗೌ ಕತೆ ಕಾಳಗ । 
ಈಗರ್ಗ್ಶಕ ಇ ಗಾ ಡೇಕಾನ್ನ ಉಡಿಗೆ ಗಾಶ್ರಾಇಕ 
ಇಸ(ರ್ಯಪಷ್ಟು ಹಾಲ ಹಾ15ತ ಶಾ ಆಡರಾಸತ್ರವತ | 
ಆರ್ಥರ್‌ ಇ ಕಳೆ ಕೌರ5ಗ ಗಇಕಣಣಗೀಃ: 
ಕಾಗ ತಗ ॥ 
೫ರ ೫೮೪ ರಃ ರಗ] ಗನಶ್ತಾಸಕ | 
ಚಕರ ಕತತಿ ೧೫೫: ಇತತರ್ಗಿಕ: 
ಅ1ತ ೫0 ಇಗ: ತ್ರಣಜಗೌಗ್ಗೆತ ಕಷ್ಟ | 
ಈ7[೫25(5ಕಾ51೫ ಕೌ ಕೇರೆ ೫೮ 
ಅರರ್ಷಾಧ ಇ ಐಗ್ಗಾಕ ಐಪ್ರತಾತ ಕಾರಿಕೇಷ್ಟ | 
2: ರಸಕ ಈ ವರ್ಯ ೫1 ತಗ್ಗಗ ಡರ: 
2 ಶೈ ೫10 ಐರ್ಗಾ/೫ ಕಾತ್ತಾಣಶಿ ಕಡಿತಷ್ತ | 
5 ಕೌ ಪತಿತ ಈರ ಕರಗಳ: 
ಕ ರಕಕ ತಾಡಿತ್ತ ಇನಪ್ಪಣು ಪ್ರೀಷ ಇ | 
ಪಂಸಗ್ಗಕಷರ್ಗತ್ತಡರಗ]ಜ3ೀೇಇಸರರ್ಗಳಷ್ಟ 
ಈಗಸ[ಡ77ತ್ತಕಾವ ಕರರ ಪರರ್ಗ(ಗೌಷ! | 
ರವೆ ಕ್ರಷ್‌ ಗೌತಸ ಇಡಿ ಇಣಗೆತ್ತರೇಕಷನ್ಟ 
ತಕ ರ್ರಾಗಸರ್ಪ1ರಿಕಗನ್ನ 
ಈ] ಗರಗ 7(ಡವಪರಾತ: ಟ 
ಘರ 77ರ ಣಾಷಾಳತ್ಸಾ 
ಈ1ೀಷಷರ್ಗೆ ಕರರ: ೮೮೫೫/ಕ 
ಬರ್ಭರ 7ರಷರ್ಚಣರಾ 
ಇ] ಶಕ! ಶೇ ಡಾ | 
ಶ್ರಾತ[ನೆಳ ಇ(ರ[ಸಗಿಕಷ ಪಾಸ್ಟಾ 
ಈ ಕೆ ಛಳಿ ಪ್ರಕ್ತಶ್ರಿ ಗ್ಲೌಷಸ್ಸ 


1 [| 


| ಇ..!| 


1 3 || 


1 4 1 


|ಇಗ 


| ೩ | 


1 ಅ || 


11 ೮| 


|೪| 


|| ೩೦ 1 


ಪಿಪಿ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಆ. ೧೧-೨೨ 


ಪಳ 3ಿತೌಫಿ ಇಗ 
ಔರ ಇಕಕ ಕರರ: । 
2ರ್ಗಿಕಕೆ! ಸರತೆ ಇವರೇ 
ಕ 6ಕ್ಕೆ ಶಾ ಇತ 
ಆಕೆ! ಕಡಾ ಇವೆ! ಕಣಿ ಗೀ ಇ | 
ಪ್ಹಾಾರ್ಸ್‌ರ್ಯಸ1ಷ: ನರಾ ಕಗಡಾಲರ 2177ಇ1ರ್ಯ 
ಈ?1[ಇರಾಷ/ಳಳ್ಕ ಸರ; ಕರ್ಥರ್ಷಾಷಗಾಪ್ಷರ್ನತ್ನ | 
2 ಔರ ಹತತ ಈ ೫೪ ರಸ ಗೌಷ್ನ 
ಈಾಸರ್ಯರ್ಷ: ಪಕಕ ಡೆ! 71 ಇಗಫರಿ (ಗ: | 
ಕರಗ ಈರ್ತ: ೮1೪೫1 ಗೀಣಶ್ರಕಾಣಾ ಶರ್ಗಿಸ; 
2[ಪ್ರೆಸ್ನತ ರ್ರಷರಗಣ ಶ್ವ:ತ/ಅರರಳಗರಷ್ಟ | 
[ತ ಇಗರ್ಗತ. ಈ ರಗ 7೯: 
ಈತ ಕ್ರತಕತ!: ಡ್ರಷ ಇವತ್ತ | 
ಹ ಮೀ ಇ 
ಇ/ಪ್ತಡಣಾ ಕ್ರ ಕಾಗಿಇ ತ್ರಷರ್ಥಾಣ ೫ ರ್ಣೀಸಿ 
ಈಷರಾರ್ತಗಕ೩ ಊತ! ಗೀ: । 
1೫ ಶಾಕ ಕ ೫5ರೀಗಾಗಿವ ತಣ 
ಈನರಕಾಗಳಾಕಾಸ ಣೆ: ಇಸರಷಗಿ । 
[372 ಐರೆತರಕಿ ಹರಿಇಗಾಕಾರ್ಸತಿ 
ಇಕರ್ಗಗ್ಗಃ ಈ ರರ್ಮೆ ಸಹಗ ಇರಾ ಇರೇೆ[ಇಸ/ | 
2755177855ರ7: ೮1 ೫ ರಷರಾಣರ್ಷಾಗಿ 
ಢಷಾರ್ಣಾತ್ರ ೫1315931 ಕಾರ್ಗಾರಪರ್ಯಾರಾ ಗರ: ॥ 
2; ಈ ಈಕೆಕ್ತ ಸ್ಮೀತ ಸರತ 7 ಔರಸಗಿ 
ಠನಪರ್ಷಾನ ಚ್‌ ಕಣ್ತಕಾನ್ನ ಕರತ: ೮೮೫! ಇಗ ॥ 
2 ರಗಷ 2 ಗಾಸರೆಡಿ ಕತ7 ರಣ ಇಷ 
ಡ್ರಘಃ ಈ ರಃ ಆ]37 ಇರ್ತಾ)? ಹಪಾಸಪಾಷರ್ವಾಸಾ? ॥ 
ಪಗ ಇಗರ್ಗಿ ಇಕ/ಗ ೫೫ ಕಕೆಗೀತ ಕಾ 


| ೩೩ ॥ 


|| ೩%. | 


1 3 || 


| ೩೫ || 


|| ೩೩, || 


| 1೯೩1 


|| 3೬೨೨ || 


11 ₹೮ || 


|| ೩೩ ( 


|| ೩೦ || 


|| ಇ ॥| 


|1| ನು || 


ಆಧ್ಯಾ೦ರು, ೨೩-೨೮ 


25 ತಾಗಿ ರಗ. ೫೯% ಕಣ ಶೌರಿ: ॥ 
ನರರ ೫ರ ಕ ಕಾಣ್‌ ಡಾಗಿ ಇಕಾ 
ಈಗಾಗ: ಪ್ರಾತ; ಇರರ1ತ7 ತರ್ನಸಳ್ಯತ್ಣ ॥| 
5೫. ಇರ೪ಕ1 ಗೌಪಗೌ ೫೪ ಸರಗಿಕಿ ತ: 
ಜ್ಞ ಐಗರರ1 ಕೌಕರ/: ಇರರ ಕಗರ್ಗೌರಸಾಸ್ನ ॥ 
ಕ್‌ ಇಗಷರೆ ತರಗ ಈಗ ೧776೫ ಗೀಷಕಿಗಿ 
ಪ್ರಕತ್ಥಾಗ್ಗ 7ರೆ! ಕ್ಷೌಣಿ ತಗಣ: ೫೧೧೫೪೫ ೫ ॥ 
ರಷ್ಯಾ ಇಗರಾತ ಗೌನ್‌ ಅಗಾಇ/5ಂಕಳೆಕಿ ಡ್ರಪಃ 
ಇರ ಪ್ರಾ! ಡೆ ತಸತ್ಸ ನೇಗಿ: ಪ್ರಕರ ಷರ ॥ 
ಕಾರ್ಗಣಕೆತ್ಸ ಕಾಡಿಳ್ದ ಶೇರ ೫೫೧ರ್ರೆಸ 

೫ಕ್ಕೂ ಇತಿತ್ತ ಕಳತ್ರ ಕಣ | 

ಕರ್ಗಿತ್ತ ಪಾಡ್ರರಸಗಾತೆ ಐಗೌಕ್ಸ್‌ ॥ 

*೫ಗಿ ಗಣಕಗೌಪ ಗೌರ್ಗೀ । 

2121 ಟೆ ಉಶ್ತಕಿಗೌಿ ಇಗ 





(| 13. ॥ 


|| ಇ || 


|| ಇಲ ॥| 


|1| ಇಇ || 


[1 ೫೨ || 


1! ೫೮ ॥ 


ಜೆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 


[ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ರ ಕ್ಕ ಮುಸರಿಸಿ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ತೋರುವುದು ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಅನೇಕರೂಪವಾಗಿ 
ತೋರುವುದು ಆದ್ದರಿ೦ದ ವ್ಯತ್ತಿತ್ವಕ್ಕೂ ಅನೇಕ ರೂಪಗಳಿರಬಹುದು ಎ೦ದು 
ಯಾರೂ ತಿಳಿಯತಕ್ಟೃದ್ದಲ್ಲ. ಯಾಕೆ೦ದರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೆ೦ಬುದು ವಸ್ಮುಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ಅದರ ಫಥಿಯಂ೦ತಾರವಾಗಿದೆ , ಎ೦ದರೆ ಆತ್ಮವು ಒ೦ದೇ 
ಒ೦ದು, ಅನ೦ತ, ಶಾಶ್ವತ ಎಫಥಿಸಿ ಭೇದಾತ್ಮಕ ಅನುಭವ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಮಿಕ್ಚ್ವಿ 
ಮೀರಿ ನಿಂತಿದೆ. ಆತ್ಮವು ಈ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ತನಗೆ ತೋರಿದ೦ತೆ ನಡಸುವ 
ಶಕ್ತಿಗೆ ಮಾಯೆ ಎ೦ಬ ಹೆಸರು ಈ ಜ್ಞಾನವು ಅನುಭವದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ 
ಅದಕಾಗಿ ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ ” 


ಆ ಬ [ಬಂ ್ಪ 


ತಾಸ ತರ ॥ 
ಕಹ ಕ್ರ ಕ ಪ್ರಶ್ರಣಣ ವಕಿಸ1ಇರತಾಪ್ತ ಸತಿ || 
ಗತ ಗೌರ್ಗಾರಡಗ್ಗಾಕ ಇತರರ ಪಡಿಸಕರತ್ರಾ ಸಕ್ಕು 1 ೫ || 
2ಗ್ಗಕ/ ಐಡಾಪಳೆ ಇ ಗಾಷರ್ರಕಣಷ್ನ || 
ರಾಷ್ಛರ್ಷಗತ ಆಶ ಪ್ರಕ್ರಈ ತಾರ್ರೆಸಂಸಷಣ್ಟು ||ಇ. 
ಈ೫ಕರ್ಗವಗು ಶತ! ಆಷೇಸಗ7 ರಕ ॥| 
ತಾರ 7! ಗಿ೯ಕೆಕ ಪ್ರಷ್ರಾ,ಕರ್ಕಾಕ8ರ್ಣ || ೫ || 
ಇರ ಕರಗತ ಈಕೆ ರ್ತಾತಾಶಕಾಸರ್ಣಿ/ | 
ಷರ ಆಕೆತಳ ಈ ಇಷ ಶೀರಗ್ಗಕ 1 9 ॥| 
ಇ ಇ ಪಣಾಗ್ಯಾ ಇತ ೮೪೫ 2 ರಗೌಜಾಷು ॥ 
3ಕಶ್ತತ ಸ ಇ್ವರರ್ಗ 7೧ರ! ಸಕತ || ಜ|| 
ಪ7/ರ್ಷಾರಗಾರಿ ರ್ಣೀತ ಕತ್ತ: ಪಕಕ ಗರ ಷು ॥ 
5೯೫ ಕಗ್ಗ ಶಕಗ ಇರ7ರ್ಗೀಶ್ತರಗ್ಗತ 1 ೪1 
ಪರ ಕರಇ ವತ ಇ ಇಗೌಗಾಗ್ಲ ॥ 
ತಾಡಿ ರ್ರಷಷ (ಗೌ ಕಾರ್ಗರ್ಗ ಗೌಡ್ತತ[ತರಕ್ಷಷ್ಟು || ೨ || 
ಇತ ಗಾಕಕಾ-ಷ 1ಕರದ್ದತಾಗಡಣೌ ಡರ ರಷ: || 
ಇತ್ತಕ77/ಪಗಣಿವೆ ಜಾಷಾಇಕರ್ಗ ಇತರ ಕ 1 ಆ॥ 
ಇ ಇ 8! 51೫ ಇಾರರ್ಣ ಗೀಜಗ ಇಂತಾ ॥ 
ತರಕ ಸಕಹ/ತೆ]7ಷಫತಳಾ ಶಕ್ತ ಹಾತೆತ್ರ 1 ೩॥ 
ಇರಲಾರ ಇತಗೌ: ಪ್ರಶ ಆರಗ ॥। 
ಇಕ್ರಾರಾತ ತರಿಇ ತಗರ | 7೦ || 


*|ಷರ್ತತೆಗೌ ಇ7 ಪತ ಸಪ! ಕತಕ್ತನ1ರಕಷ್ಟ 1 
ಈ ಜಗ್ಯವತ1ವರೆ! ಇತ ಇಕತಗಾಇಷ 1 ೩೩ ॥ 
ತಿ.ಎಾಾಳಿಶ 2 ೦ 


ಆಅಧ್ಯಾ ಯ ೯ ೧೨೨.೨೨೨ 


ನೌರು] ಪೌಜಾಕಾಪರ! 7ರರ್ಗವತ ಗಿರ್ಯಾಕ: || 


2ಚಈ1ನ1ಪ್ರ?! ಕತ ನತಗೌ ಇಗ್ಗಷ ಗರ್ಗ: 11 ಸನ [| 
ಸರ್ಷಣವ[ರ್ಪಕ್ರ ೫7 ಡ೪ ಕೌ! ಇತರರ ॥ 
ಇರಾತಾರಾಾಡರತರ್ಗ ₹157 ಇಕ/(ತೌಸರಸಸಷ್ಟ || ಸ: ॥ 
ಈರ ಕ್ಯಾಕ್ಕೆಸಕೆ! 71 ಇರೆ ಕಠಸಗಕಣ ॥। 

ಸಷರಾಕ ೫1 ಇತ 1ಗಷಶ್ರಕಗ ತರ || 8% || 
ಪಷರರ್ಷವ ಸ1ರಾತಿ ಇತರೆ ಷರ ॥ 

ರಷ್ಲಾಷಷ ಗ್ವಲತರ್ಣಾ ಇತ್ರಾ1 ಗೀಇರಿ[ಪ್ರತಷ್ಟ || 8೮ ।। 
ಆಕ ಹಾರಕ ಷರ. ಹರಕ ್ಷಶೆೈ[ಕಾಗ್ನ || 

7೫1 5ಕಸಕಣಕ/ತಣ್ತಪ್ಟ ಉರ 7ರ್ಗೀಕ ಕಕನ || ₹೩ ॥| 
ಔತಾ ತರ್ಗರೆ! 717 ೪ ಗರ್ಗ: ॥ 

ಈ ರಗಕರಾಗ?ತಾ12 ಇತ್ತಾ ಈ77 ಪತ್ತೌಕ ಇ 1 ₹೨ ॥| 
7118೫5] ಬತ್ತ. ಆಳೆ! ಗೌ: ೫೬೮೫೫ ಪ್ರಕಕ್ನ ॥ 

ಆಷಕ: ಬರಾ” ರಾಷ್‌ 1ಊ77/1ತ ತೌೌತಸರಸ್ಯಸ್ತಾ 1 ₹೮೭॥ 
ಕರ[ತರಕನಕ್ಷೆ ಇಕ್ಕೆ ದೀತ್ರಕ್ಷಗರ್ತಾರ್ಷಾ/ಗ ಇ ॥ 

ಕಾಷ್ಟ ಸೈತ ಪ್ರೀಶ್ರಜ ಆಕರ ಇ/ಕರತ್ತೇಸ | ₹೪ || 


೫೯77 ೫7 ಹೌೇಸರ್ಯ: ಇರರ? 

ಪ್ರಾ 1/9 ಇಳೆ ॥ 

ಈ ತ್ರರಕರ್ಗರ[ತ1 ಪ್ರೀಣರೇತಾತ 

77/5 (ಗೌನ ಶಾರ್ಷಿಗ]ನ್ನ || ಸೈ ॥| 

೫ ಕ ಪ್ರತ ಆಸೆ ಡರ 

ಛೆ! ಕಂಡಿ ಇಷರಕ ೧೯೫7 | 

ರತ ಕಾಶೆ[|ಇಪಸಪುದರಳ] 

77/7೮ ಹಾ್ಞವರ್ಡಾಣ1 ಈಜಿ | ಇ೩ || 
ಠರಾಶ1(ತಾಗದರೆ! ಇ] ಶೈ ತಾಸು ಇಸ್ತೆಧ/ಪತಿ ॥ 
ಎಂ ಯ ಯೂ ಬಂ ಬ 13 (1 ಇನ ॥ 


ಅಧ್ಕಾ 03 ೯, ತಿತ್ತಿ-ಷಿ೪ 
ಈ 5ೀರಷಇತತಕ[೫ರಾ ಪರರ ೫ತಸಗೌಾಸಕ1 ॥ 
5ನ ಗಗಾತ ತೌರ ಇತಷಗಿಗೀಳತೆಷಷ್ಟ 
೫೯ 1 ಶಕಸರ್ಗಣ? ಚಕ ಇ ಇರ್ತಾ ಇ ॥ 
ಈ ಕ್ತ ಸ17ಗ್ಗತ/ತಗಿ ಕರೌರ್ವ್ಯಕಹಾಸತಗಿ ಕ 
2113 ಸೌಷಾಕ1 ಕಣ(ನ್ನ ಗೌರ್ಕಇ/ಗಿ ಗೌಕ್ಷಗಕ: | 
ಚಕ ₹18! ಶಾತ್ತ। ಆ 2! 
ಡಈ ಡಕ ಧಾಳಿ ಕಶೆ ಈ7 ಜೌ ಇರ್ಕಾಗ ಇತಿ ॥ 
ಕತೆ ಭರ್ಕಶಪ್ರಢಕ್ಷ ಕನ್ನ ೫೩/1 ಇಷಕಗಣತ: 


ಷಗ್ಯ ಬು ಶತತ್ರಕೀಡ ಕರೌ ಇಕ್ನ ॥ 
ಇಸಗರಗ್ಯ ಹುರಿಷ. ಕತ್ತಾಸ5ಳ ನರಗ 
ಪ್ರಜಗತ್ತ 7ಡಾತಾತ್‌ ಗೌರಾ ಹಾನೆಇಳ; ॥ 
ಪ(ಪರಗತ್ತಕಾಣ? ಗೌಶ್ರಕ ಇತೇಂಗಿ 
ಘಸೆ!ನಕೆ ಪಕಜಕಿಕ್ತ ಇಡ ಶ್ಷೀಣಂಗ್ಗಾ ಇ ಗಜ: ॥ 
೫ ೫31೫ ಕ್ರ ೩1 ಚತ ೫% ಶೌ ಶಕ್ರ ಸಧಲಾಕಷ್ತ 
ತ[ ತಾ್ಞಪ್ರಶ್ವ/1೧7 ಇತಿ 71ಪರೂರಗ್ಗಷ್ತಾ ॥ 
ಆ1ಕ್ರಾತ ಈ ಇರತಡ; ಎಂಗೂಸತಗಾರ ಡಕ: 
[ಬಡ ೫ಷ/ಈ ಇರ] ಚು ಗ೯೪(₹ ॥ 
ಕ ಇಗ ೫ ೫ ಜನಕು; ಇರಳಿ 

71 ಗ್ರ ಇಲೆ ಕ೫೮(ಗೌಷ ಶ8ಂಗಿ ಕಶ್ತ: ರ1ರರ[ಸಶಃ 


(21 3ಕರ1ಕ೮7 ಕಣಗಿಂಗಿ 7 ಇನೆ ಗಗಿಷ್ಟ 


(ತ್ಲ ಡ್ರಷತಗಪರ್ಗಗು ತ್ವಂ ಜಣ ತೆರ ॥ 
ಈ7ರ[ಸತ್ತಆ ಈಕಗ್ಯತೆ ೫10೫ ಜಡ ಪಷ್ಟ 
ಜಾಡರ ೫ತ ನರತರ ವರತ ೫ ಪನಕ್ಷಕ ॥ 
೫[21857/೪ಈ ಕ್ರತರೇಷರರ್ಗತೆ. 7ೇರಫ7೫೮[: 





| ಇ೫ 1 


| ಇ8॥ 


|| ಇಇ || 


|| ಇ೩ || 


(| ಇ |1| 


1ಇಂಟ 


|| ಇಲ್ಕಿ || 


|| ೦ || 


|| ನೈಟಿ || 


| 31.0 


|| 35೩ || 


1 3೪ ॥| 


ಷಿ 


ಅಧ್ಯಾಂಯ ೧೦ 


[ ಆತ್ಮಾನುಭವಕ್ಕೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಅಗತ್ಯವಿದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಿತಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆ 
ನೋಡಿದರೆ ಶ್ರದ್ಧ ಯಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು ಸುಲಭ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಪಡೆಯುಬಹುಡು ಅದೆಂದರೆ. ಈಶ್ವರ ಎ೦ಬ ಸಂಕೇತ ಈ ಸಂಕೇತದ ಸಹಾಯ 
ದಿ೦ದ ಅರಿತವರ೦ಂತೆ ಅರಿಯದವರು ಕೂಡ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹಚ್ಚು 
ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದಾಗಿದೆ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ದೇವನನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸುವುದು; ಆತ್ಮವು ಶೋಧನೆಯಿ೦ದಲೆ ಸಿಕ್ಕುವ ತತ್ತ್ವ ಆದರ ದೇವ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಕಣ್ಣೆ ದುರಿನಲ್ಲಿಡಬಹುದು ಈ ದೇವನಾದರೂ 
ಆತ್ಮದಂ೦ತೆ ಒ೦ದು, ಅನ೦ತ್ಯ ಏಕಸ್ವರೂವ, ಮಾುಲಾಗ್ತಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಸೋಪಾನ 
ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮದಂತೆ ತುದಿಯಲ್ಲಿಯ ಸಿಲ್ಲದೆ ಇಳಿದು ಬರುತ್ತ ನಡುದಾರಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಭಕ್ತನನ್ನು ಸಂಧಿಸಬಹುದು 


1 ಉಿ 


ಷೀ ಶಾಣ್‌ ॥ 
ಇಶಾ ರಷ್ಯ ಇರ ಪ1ಕ] ಶ್ವರ್ತ ಇ ೮ಷಷ ಕಾಣ: || 
25ಕ್ಕೆ ಡೌರಡ್ಗಾ1ರಗ್ಗ ಕರರ 1ರಹಾಣರರಾ್‌ 
ಎ ೫ ಔೌತ್ತ. ಪ್ರಢರಗ ಇಸತಹ ತ ಇರರ: | 
೫೯ರಗ್ಗಣಿ ಕೌರು ಇಕೆರ್ಗ ೫1 ಪರ್ಕ 
21 ಪವರರಾಇರನ[ಡ. ಇ 3ಗ ಶೇಷಾಶಕೌಷಕ ॥ 
ತಾಪಪ್ಟಢ: ಸ ಪೆತ್ತ ಪಕ್ಕೆಡಗಿ” ಇಷ 
ಪ್ರಗಾಣವರೆಸ್ಗಕ: ಈತ ಈಷ ಕರ ಇಷ: ॥ಟ 
ಪ್ರತ ಕ್ರ:ಈ ವಕ] ಇರ್ಣಿ ಇತ ಸಾ| ಸಾಸವತ ಇ 
ಗರಗ ಡಕ! ಕಗರ್ಷರ್ಥ್ಗ ಕರ್ಕ 2೫715ಸರ್ಗ ಟದ 
ಇತ 73] ಜರ್ಕರ್ಗಾ ಇಸ ರಷ ತಲಗಾಾರ್ಗ್ಯ: 
ಸಕತ: ಪರ ೪೫ ಸಾರ 1 ಐರಕರಾಲ ॥। 
ವರ್ಮ ಇರರ ರಕ] ಔರ್ಥ ಈತ; ಕರ್ತ. ಬರ್ತಾ: 
ರ (ಕಾಸೆ ಈ 5. ಇಷ ಈ ಕರ್ಗಾ ಕರಕ 
ಈ[5/ಕಷಾರ್ಯಿತ ಪರ್ಣ ಪ್ರತಿ 77 ಶೌರ್ಕಶಃ 
3೯ ಕರ್‌ ಐಇಟಕ ೫೯: ಈಕೆ ಇತರ ॥। 
ಕ! ವತ ಇತರ ೫; ಪ್ರರ ಜಗ ಇವ ರ್ಕ! 
ಎ1ರ್ಯರ್ಗ ಪತ್ಯರತ,ರ17 ಸಧಇತ್ತಕು. ಆರು  ॥| 
ಷ್ಲಾರ್ಯರ್ವಾಕತತ 27 1ಊೀಡ ಪ್ರಕರ! ಸ ಇಷ! ಸ್ಯ 
ಕ್ಷರ ಅರಕ್ಷಶ್ರಕಾರ್ಗ ಇತ್ಯರ್ಥ ದಗೌಕ ಕನಾ ಪ್ಲ || 
ತರುಗ ಪ್ರಣ್ಗಾರ್ಗಾ ಈ ಶಷ ಇವರ ಕ 
ರಗ್ಯಾತ[ ಪ್ರಕಾರ ಲೆ ಕಕಷರರ್ಣ ತ ಕಷ: ॥॥ 
ಷ/(ಇ1ತಗಾ[ಹಾಸತರ್ಗ ಪಸಪಫಿರಷಇ,.ಇ1ರಕ] 


11 ೫ [| 


|| ವ |1| 


11 3.(|| 


11 ೫ || 


|| ಡ್ಮ || 


11 ೮ 1! 


|| ಇ.1| 


(| ೩೪೮ |1| 


(1 3೩ |1| 


ಉತ್ತಿ 


ಆಧ್ಯಾ೦ತೆ ೧೦ ಐಿತಿ.೨೩ 


3ಐಫ್ರೌಸ ತಗ್ಗಾ ॥ 
೮೯ ೫೫7 ೮೯೪ ಇ೧೧ ೮೫ ೮೫ ಇರ್ಗತ್ತು ॥| 
ಡ್ರಷಳೆ ೧೫ರ ಗೌಂಜಷ್ಟ ಈ710ೌಕಿಷಣತಾ ಔೌಡ್ತನ್ನ 
*7ರ್ರಘಗ್ರಾಸಾ: 28 ಕಾಗೆಗಳ] ॥॥ 
೫ರ್ಗರ್ಗ ಕಾರೆ 7ರ: ಈತ ಸಸ ಸರಗ ೫ 
ಘಕಗೌಿಕಳ ಕ ಜಾಡಿ ಪಾಷ! ಕರಗ ಶಾ ॥। 
2 18 ಈ ಜಾಕಾಂಷ/ರು ಗೌಕ್ವಕೆತಗ 7 ಕರ್ಕ: 
ಕಾಗಾರ್ಸಷರ್ಗನ[ವ ಡೀ 84 ರ್ರಷಕಗಣ ॥ 
ಜಕ್ಕ ಇರ ಔತಾನ ಕರ್ಣಿ 
ಷತಪ್ರಸಕಪಗಗ್ಗರ] ಗೌನ 57/778೫: || 
21[ಇ/ಕ್ಟ ಗತ /ರ್ಗಿಸಗಣೆ 1೫ ಗಣಗ 
ಷಾ (ಇರರ ೫1ರ] ಈತ ಗೌ ರ್ಗಕರನ್ನ | 
ಕತ್ತ ಕಾತ್ರಿ ಇ ಇಗ ರ್ಣೀಾಷ/ಂಗ್ಯಿ ಇರರ 
ಗಾರ] 211 ಗಜ ಇ ತಾ!ಕ್ಷೆ ॥| 
ಇಈ; ತಳ ಪ್ರಾಣಿ ಚ್ಯಂತರ 71೧೫೫ ಔಂತಕಣ್ಟ 

ತ್ರಾಸ ತಾ ॥ 
ಕ್ಷ ಈ ಹಾಲರ್ಗಕ77೧] ಗ್ರಾಂರ್ಯ ಕನಗಿತ್ದಕವ || 
ವರರ ಕ್ರಾಷಣ ೧ರ ರಷ 3 
ಈಕ್ರಷೀರ೯ ಪ್ರತಗಳರ  ಅಕಟ್ಟಗರತಗೌಡಕ: ॥ 
ತಕ್ಷ ಪಗಳ, ಪಳಷೆ ಇ ಇತಕ್ಗ(ಷಣಿಕ ರಹ ಇ 
ತಗೆಕಾಇಗ್ಗ/ನಕ್ಕ ಗೀಶ್ರಾತಡೆ ಗಾರ ಪರಿವರ್ರಾರ್ಮನ್ನು ॥ 
ಸಲಗಾನೆೇಕ1ತಗಿಷ ಪಜರ್ಗಗ/ಗಾಕ್ರೆ ೪೪ೌ 
ಕರ7 ಈನತಿಕೆ!5 ಗನ ಶೌರ್ಷಾರಗಗೌಾ7 ಹರಕ; ॥। 
ಕಷಇ1]ರ77 ಪರಜ ಇರ್ಗರಗಗೌಾ ಶಾಕ] 
ಇರ ಇತಷಾರಗಾ- ಗಾಳ] ಇಚಾಚರಗ್ಣ ॥ಟ 
ತರ್ಗಗ ಗ೫ತಾರಗೌಇಸ ೫: ಡೀಗೌರ[[ಇಕ್ತಷ್ಟ 


(| ೩೩ || 


| ೩೫ [| 


1 ₹೪೫ ॥| 


(| ೩೮ || 


|| ೩೩ || 


11 ₹೬ || 


| ₹೮ [| 


|| ೩೪ ॥| 


[| ಇ || 


|| ಇ. || 


|| ಇಳದ || 


|] ಇತಿ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦. ೨೪-ಷೃಹಿ 


ಕ್ರಫಿಇತಗ ಸ ಪ್ರಥಸ 7! ಗಗ ೮7೪ ಕ್ಷೀಣರರ್ಗಿಷ ॥ 
ಕಷ[ರಸ]ನಕ್ಕೆ ಕಾಕ: ಕಗಗ ಈರ12: 
ಶಕಗ ಇರ್ತಾರೆ ೧77ಇಷರತಾಎಚಷ್ನ ॥| 
2ರ ತರಕ 51ರ7 ಐ೮1೫೭]1517 ಗೌಷ[ಪಸನ 
ಈ: ಪಕಕ 1 ಕಳಗೆ ಸ ೪7: ॥ 
71ಇಹ[ರ11 ಗೀ: ಗಾತ! ಇಗಿತಕ! ಪ್ರಗೀ: 
ತಾ, ೫ತಈರ೫ಇ/ತ7 ಗಗ ಇಗಸ್ತಕೆಕಕತು ॥ 
ಕತಕ 7ರಾಷ[ರ1ೆ ಆರ7೮77 ಇ. ರ೯ಗ್ಯರಷ್ಟ 
ತ7ಸ್ರಇಗ್ಯತಕ್ಷ ಕತ ಈರನಗೌಡ ಇಸಶ್ತಕ ॥ 
ಇರಾವರ/ಗಿಣ ಇಕೆ: 7೮1೮77೫೧೪೬ ಕತ್ರಗಾ: 
ಈ7ರಕಗ್ಗ ರ್ಗ 55೦7 27೫೧೫೯೯೩. ॥। 
ಗೌಿಶ್ವರಗಗಾತ1] ತಗ] 2ಂಂ ಪರಷರ್ಗವ ಷ್ಟ 
ರತ್ರ್ರ್ಭತಣಗಗಣ ಕೌರ್ಷಾರಗ ತತ: ಕಾರಸಕಗಷು ॥ 
ರ್ಪ1೮1॥ ಇ ಪ್ರಾರ್ಥನ ಕೌಷರಿ3ಾ ೮1ಔರಷ್ಟ 
ರಷ್ಮಷ; ರರ್ಷರ್ಗ718೫ ₹1೫: ಇಈ೫ಕತಕತ ॥ 
ಘಾಷ್ಗರಗೆ ರಾರ ಈರ ತತ! 
ಈ71೮1777ಗಾಏಕ ಎಇಇ *ಾ1ಕಂತ್ತೆಸ ॥ 
ಈ]ಇಷ1ಣ]೧[೯7] (ಕ5ರ771 ಕತ: ಇತತಕಗರ ಷ್ಟ 
ಈ7%2[೮77ನಷಾ!715ಗೌಡ ಕಕ್ಷ: ಪ1ಷ(ರ್ಗಷಾತ ಇ ॥ 
ಈಕ್ಷಾತ[ಭತ, ಕಾಳ ಇ1ಕ15ಕ ಗೌಾಜರ್ಗತ್ತತ: 
ಪ್ರಾಶ್ತಃ ಪಕ/ಕಪ್ತತ5% ಇರ್ಗೀಸಕ[ಷ || 
ಷೆ; ೫೫13 1 ೫7೪101 ಪ್ರಾಣಿ] ಇಗ: ೫! 
ಸ್ವಕ್ಷರ್ಗ7 5೫1 ಈ 77೪ರ ಈಷಕ(ನಕಷ್ಣ ॥ 
715121 ಇ/151155ತರ್ಗೃ1 ಕ್ರರ್ತಸ[ಣಾ£ು 

ಕ್ಮ ಆತರ ಔೌತಾರತಗರಾಷಗಾಕ್ಣ ॥ 
[2151 ೨೫೫2/51 ಸತ ಈಸಇಕರ[ಇಕಾ 


11 ೬೪ ॥| 
|| 1೮ || 
| ಇಳೆ ॥ 
|| ಇಆ.|| 
(| ಇ. || 
11 1೪ ॥| 
|| ಸೃಇ || 
11 3. 1 
| ಸೋ ॥| 
|| 33॥ 
| 3೪ |! 


|| 3೮ || 


11 3ಕೆ1 


ಲಪ 


ಇಲ 


ಅಧ್ಮಾಯಂ ೧೪. ಪಿಪ.-ಳ೨ 


ಕ್ವರಗೌರ್ಥ ೫೫5೧ ೮1೫೩೫೯71 ಇತತ ॥ 
ಪ್ರಷರ7ಇರಕ್ರ ನರಾ ಕಾತ[ರ್ಗಗ್ರರ್ಗಾಗ ಕ!8: 
ಕುಳಿ: ಪಾರರ್ಗಗಗಿ ತರಗ ಗಾರ್ಗಿಇಕಗ್ಗ 11 
ಈಶ ಕಷ ಫರ್ಪ್ರಾಣಗ ಕರ್ಣ ಈ/ಸರರ್ಗಷನಷ್ಟು 
ಸಇಸ1ಗಿ ಅಕೆಷ್ಟರ್ಗವ? ತತ್‌ ಕರ್ಷಸರ್ತುಗ ॥ 

5. ಕತಕ ಗರ/ ಷರಾಗನರ! ಇಗ ಕೇತ 
ಷರ] 5ಗೌಕ ಇನ ಗೌತರ್ಗರ ಗಇ್ತರ್ಕೌ1 ಆವಕ ॥ 
ರ ರ್ಷೌರಕ ಜರಾ ಗಳಾರ್ಗೇಕರಿ ಷರ] 
ಪಳಗಗೌಜ ಗೌರಾ ಇತ ಹ ತತರಕತ ೫] ॥ 
ಕಾರಗಳ ರೆ 72 ಕೇತ ನರರ 
ಈ1೫51 ತಕ್ಷಣ ಗು ಈರ್ಕಿಸ ಕತ್ತ ॥॥ 
ಗಾಢ್ಯಾಜ[ಕಗ್ಗತ ಜಾಷತ್ನ ಧಷ್ಷಗೌಣ ಗಾರೆ ತಕ 


ಸ [| 


11 ನ || 


| ಸೃಜ || 


11 ೪೦ [| 


11 ೪೫ 1 


|! ೪% ॥॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧. ೧-ಳ ೪೯ 
ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ 


[ ದೇವನ ಅನುಭವವು « ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪಾವಗಮೃ', ಕಣ್ಣೆ ದುರಿನ ವಿಷಯ 
ಎಮ್ಮಿ | 5 

ಎ೦ದು ಹೇಳಿದ ಮಾತಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಉಪನಿಷದಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿತ 

ವಾದ ಒಂದು ದ್ವೈವೀ ಕಲ್ಪ್ಬನಾಚಿತ್ರವು ವಿವರವಾಗಿ, ಅಲಂಕಾರವಾಗಿ ಈ 

ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ] 


ಗರ್ಷಾಗ7೧ನಗಳ: 
ಕಫ ಕಗ ॥ 

ಸತ್ತಪ್ರಶಕತ ಕಾಶ ಪ್ರ್ಷಷಾಸಗಣಡಗಿಕಷ್ಟ ॥। 
ಪಾರಕ ಪರರಗ ತರಳ ಗಟ! ೫೫ | ? || 
ಜರರಏ೨ 1 ಗ್ರಾ ಸಕತ! ಶರ್ಕೆ ಗೀಕಾ ಎಸ] ॥ 
ಕಸು ಕಸರರಚ ಷಗ1ಕಡವಗ ಇ್ಗರಡಪಷ್ಟ || ಇ || 
ರಕ ೮017೫7 ರ್ಗ ]ತೆ ಆರ್‌ || 
ಕಕ್ರರ್ಣಿತ/೧] 8 ತಳಿ ಕ್ರ (. . 
ನಾಶಿ ಇಗ ಕತಾ 7೫ ಪ್ರಾಗಿಗಿ ಇಳಿ! ॥ 
ಪೌಷ ಕರೆ! ಈ ಣೆ ಕಳಿ71ಇ1ತಷೂಂಡತಷ್ಟ 18 ॥ 


ತ್ರಾಸ ತಗ ॥ 

ರಕತ ಈ ೮15] ಹಾಂಗ! ೫ರಳಿ15%೮ ೬೫೫ ॥ 

ತಸಗತಿಇಗಢ ಗ್ಯೀಷಗಳೌ 771ಇರಗೆಕಕ!ಗಿ ಇ; 168 

ರಕಗೌಷಸ್ನಾಶ್ಮ9ಇಷಿ ಗರ್ಗ! ॥ 

ಷರ್ಗ್ಗಶ ಕರ್ತಾರ ರಕ ಇಂಗೆ? ಇ೫ 11 ೩॥ 

ಕಿತ ತಾರ್ಷಾಷಾ ಡಕ ಈಸಳಾತ್ನ ॥। 

ಸಳ ಶೌ ಪ್ರತತಾ 7 ಇಕಸಾಗಪಹಗಿಗಾಗಿ || ಅಆ॥| 

ತ ಕ್ತ 77 ಇತರರ ಸತ್ರರರಾಸ ಕಾಳರ್ಜಾ1 ॥ 

ಗ್ಯಾಸ ಇ 411೫ ಈ ಇಚ್ಚ; ೮೮೫ ೫ ರಾಗಿ (| ಆ || 
ಶ್ರಿ..ಎಳಿ ೫೩೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ $-ತ೦ 


ರತಪ್ರತಾನ] ಕರೆ! ತ್ನ ಇಗ? ಕೌ ॥। 


ಪ್‌ ಘಡ ೫7೪1೫ ಊಪ್ಪ ಹಾರೀಇಷ್ಟ || ಇ || 

ತರ್ಯಾಷ್ಯತತ್ನಾತಾಪಸತರೌಷಸ್ವಕಕಳತಷ್ನ || 

ತ/ಪೌಷ್ಟಾಗ್ಗತ11ಇ2ರ? 18ತಸ/ಗಷಾರರ1ತ್ತಳನ್ಟ | 1೦ || 

ಗತಪಪ1ನರ1ಪೂಲ [ಶ್ಲಿತಷತ1ಇ1ಪ್ರಶಿಢನ್ನ || 

ಪ್ರತ ಜಾರೇಇಷ. ಔತಾನ ಗೌಸರೌಪ್ತತಷ್ಟ | ೩೩ || 

(೩1 ಕಿಕ್‌ ಸರಿರಗಳತ್ತ] || 

ಪಗ ಇ: ಆಶ್‌! 7 ಹತ/ಆಷರಾ ತಕ್ಷಣ | ೩೩ | 

ಕತತ ತರ್ಗತ್ರಣ ಇ3ಇಕಾನರಿಷಇ] ॥| 

ತರಕ ತಸ್ಸಿ ಷಾ ಇಗಗು ರತ ಹರತ | ೩೩ || 

ಕಕ: ಈ ಗೇಳಣಸ/125/ ಕ್ಷಠಲಿಷಗ ಇನತಾತ || 

5೮777 ಈ] ಕತ ಕರ್ಗ೬ಜ1ಇರ | 8% || 
ಇತ್ತೇ! ಸಣ ॥ 

1೪೩10 3/74 3& 3 ಇರೇ] ಇಗಗಿಇರಇ/ತ ॥ 

೫೫/|೮1ಗೆ/ನೌ ಹಾಷಧ ಕ ಸಷ್ಗೂು 1% ಕೆ!ಪ್ರ11ಆ (ೀೌಷಟ ॥ 1೬ || 


ಈ7ವ್ಯಪಾತ/ಪೃರ್ಷಕ ಹಾರಕ ೦೫೮11 ೫ ಪಕಕ [5ಸಕರಾರಷ್ಟ ॥| 

ರಕ ಈ ಷಭ ತ ರ್ರಷರ್ಷಾ!(್ಗಕ್ಕೆ ಇಳ್ಷಗಗ ಗೌಸ್‌ ಗೌಷತಾರಷ್ಟ ॥ 1೩ || 
ಇಾಲ್ಲಿಗೌಷ ಗಿವೆ ಇಗ ಇ ಔರ್ಜ್ಧೀ/ಳ ಕಡಿ ಫ/ರೌರ್ಗಕಷ್ಟ ॥| 
ಡಕ]7/2 ₹1 ಪ್ರಗಿಲೊತ್‌ ಈಸಕಕ್ನ ಪ್ಲೇರ1ತೆತರ್ಗಿಇಸಗಿಇಷ್ಟ ॥ 15 ॥ 
ಸಳ ೮೪೫ ಕಗ್ಗರನಲ ರ್ವರ (ಜಾಣ ೮ಳ್ಕೆ ಗಆ/[ಷಸ್ನ ॥ 


ಹಜರತ: ಕ1137ಕಇರ್ಗಗ ೫7 ಪರಗಾರ್ಷ ಕ್ರಷತೆ! ಇರೆ ಡಹ 1 ೩೮॥ 
ಈ]ತ/13ೌಷಇರಗರಣತಕತೆತಸಷಕತ(ತ್ರ ಇಣ್ಣಪ್ಪರೆನಕಷ್ಟ ॥ 

ಡಕಪ॥[ಜ 51 ಫೇಣಕ್ರಕ/ಗತತ್ತಗ ಅರಿತ! ಔಜಾಗ್ಯಕ್ಕೆ ಕಳಕಷ್ಟ್‌. | ಇಇ || 
ಕ[[ತ/ ಡ್ರ(ಲರಗಷಷರ£ 15 ಕರರ ಅಗೆಗಾಸ ಗಜ ಆಕ್‌. ॥। 

ಶಶ್ಚ5ತ್ತಗ ಹಾಡಶ್ರ ಕರಕ ಈಷಾಕತ ಐಂಷಗ್ಗಿಗ ಇನ್ನ /1ಣಷ್ಟ | ಇಂ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ಡಿ೧ಿ. ತ೨೧-ಷ್ಟಿ೨ 
37ನೆ! 18 ೫7 ಶ್ರೀರ್ಣ! ಗಔಿಜಗಿ ಇಣ್ಯ ಫಹ: ಇಣಾತರ 21 ॥ 
₹೫೬ರೆ!ಪ್ರತಾ71 7೪ ತಡಳ: *ಕ್ತಕೌ ೫7 ೯ತ್ರಗಿಗಿನ ತ್ರಸತ॥ಗೌ ॥ಇ೩॥| 
ಇಶ(ಗಾಷ ಕರಗ] ಈ ಇ ಪ1ಇ7/ ಗಿನ 5೧ರೇ ಸರಕ೫/ನರ/3 ॥ 


ಬ ಕ್ಷ 8 ಕಾ (೧ (ದು ಇದ್ರು 
21ಇಇಸಚ(ಪ್ರ/ಈತ ಈ ತೌೇರ್ಭಾ ೫1 ಗಡಗಿ 88 || ಇಳಿ ॥ 
ಜಾತ 7೮೪ ಪಕ್ಷಕತ್ಣಾತಿಕ ಇತರ ಇತ್ತತ1ಕ್ಷತಳತಷ್ಟ ॥ 
ಹೌಕ್ಷಕ ತಸಕ್ರಕರ್ಷಕರ್ಕಾಗಳ ಕ್ರ ಈಗಾ: ಇ5ಸಗ್ಯಾಕ1ರಳ15 ಕಷ |1 ಇಳ || 


೫1೫ ಪಡ್ವ್ಯ್ಗ1 ಕೌಢಾಧರಿತಾತರ] ಇರ್ತ ಕತತ ಫೆಳರ್ಗತಾಗಳ್ನ ॥। 

ಫಶ್ಯ [ಕ 1 ಜತಇಗಗ1ರ೮ ೫] ಇರಿ 7 ಡಷ1ಗ್ಗ ಇನ ಇಡೀಡಿ! ॥ 1೪ ॥ 
ಕಠ್ಯ/ತಾತ1ಗ ಇ ಕ ಪ್ರತ/ಗ ಫಶ್ಚಿತ ಸಗ/72ರತಗ ೫101 | 

ಗೌಳ] ಸತ ಇ ಆಧಿ ಇ ಇಳೆ ಬರಗ 3847 ತುಗಗಾಗರ ॥ ಇ ॥ 
37ನೆ ಇ ೫1 ಇಗ ತ್ತ ಪತೆ ಪೌಶಿರ್ಗಗ್ಗಡ1ಳಲ ಈ. 1| 


ಟ್‌ ಲ್‌ ತಾ 


ಜೆ5/ ೫01: ಪ್ಲಕತ್ರಕಕ೮/೪! ಕಕ/ತಾಸರೇೀಗಿ ತಪ್ತ ॥ ಇ೩॥ 
ಪ್ಟಾ[101 8 ೫೬೫1೮೫11 ರಗ ಪ್ನ[ರಾ1ತ1/% ಜರ್ತಷತ ತ ॥ 


ಕಾಗ್ಗಗೌತಕ ಕರವರ ಅಕಾಶ ಸಗರ ಕಸ ಡಿ: ॥ ೨ || 
2೪77 ಪಾರ] ಪಕ್ಷಕ/ನಫ್ತಶ 1]: ಪಶ್ರಕಿಕಗೆಳತ್ತಇ1 ಷಹ! ॥ 
5೪1 ಕರವ! ವಈ(ಕರ್ಕೇ ಗೌರಿ ಕರ್ತಾ1ರಇಗ್ಯಇತಇತಗೆಿ ॥ಇಆ॥ 


2೪ ಇಲ್ಲೆ ತಕಥ ಸ ೮೯77 ಗೌಳ ತ೫71ಇ ಆಶ್ತರ: ॥| 

ಕತ 7771೫ ಔಳಗಿ ಕೇಷಷ13 ಕ್ಕಾಗಿ] ಸತರ: ॥1 ಇಳ್ಳಿ ॥ 
ಶ(ಅಕಗೌ ಇಡಗಣು ಈರಕಪ್ರರ್ಟಾಕಗಇಹಾಗಕಿತಡ್ಲ' || 
'ತ1ರ್ಣ ೫ ತರ್ಗಣಣಡೆ 7೯3೧7೧ ಇಕಳ೧ ೧೫) || ಇ || 


ಕರ್ಮಾ 


[ಸಕ್ಸ ಈ ಹಾ] ೫ತ/ಪ್ರಷತಾಢಿ ಪಡ[ರೇಕ್ರ ₹8 ಕ೫ಕ( ವರ್ಣಿಕ || 
ಗಕ(ಕ್ರಣಾಡ(1 ಷಷಕಣ(ಕ7 7 ಗ್‌ ಡತಸ(ಗ ಕತ ೫ಕ್ಷಗೌಷ್ಟ ॥ ಇ || 


ಶ್ನೇಗ್‌ ಕರಣ ॥ 


15] ಶ1ಕಾಜಸರ್ತಾರಕರ್ಗ ಈರಗರರ್ಗರ್ಕ್‌ ೫೫೫: 
7; ವಜ ಪಕ ಔಗ್ಗಾಕ1. ಜಾಡವ್‌ಗೌಳ್ತ 21%]: ॥ ಇಇ 1 


೫೧ 


೫೨ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಗಿಗಿ ಪಿಪಿ ೪೪ 


ಕಾಗತಶ್ರಗಿಗತ ಇಳ. ೫೬ ಗೀ೫/ ಇಕ್ತಾಸತ್ರಾತ ₹ತಇ ಪಶ್ಯಶ ॥| 

ಸಿ ಗೀಕ: ಕಕತ ಗೀಗಾಕರ್ಗಕ ಇಕ ಕಂಸ ಸನ್ಸ್‌ (| 88 

ಕ್ಲೌಡ್‌ ಇ ಜೌೇಕಷ ಇ] ತರಷಳ ಇ ಕಾರೇ ಕಲರ 1೫ ಶಇರ್ಗೀ ತ || 

೫೫7 ಕರ್ಕ ತಣ್ವ ೫] ವ ಬಿಂ1| ಪ್ರತಷ್ಕೈ ನಕಕ 20] ವರರ್ಗರ್ಸ ॥|2೪|| 
ಈತಷ ತರಗ ॥ 

ರಕ್ಟ್ರಾ ಕಸವ ಹಾರ್ಗಷಷಾ ಕಾರ್ಷತಗಾಕ್ಗಷ(: ಗಾರಿತ1 ।। 

ನರ್ಗತ್ರಾತ! ಜತ್ತ ರಕತ ಶೀರ ಶರತ್‌ ಜೇಕಚಗ. ಡರಗಾ್ಯ | 3 || 
೫ರ ಕಹಣ ॥ 

೭೮೧೪೫ ಕಣರ ಈತ ದರ್‌ ತರ್ಗರಕಗಾಪತಪ್ರತತರಿ ಈ 1 

₹೮11 ಜಗ! ಗೌಳಿ! ಪರ್ಣಿ ೫ ಇನಷಗಿ ಇಸ (ತರಳು ॥ 3ಕ್ಕೆ ॥ 


ಷಾ 


ಷ್ಲಾಗ]ಷು ಈ ೫ ರ್ಗೀಧಷರ್ರಣನ್ನ ಇತ್ರ ತರಗ /ನೀನ/ಗಿತತೆ ॥। 


ಈಷರ ಕಡ ತಗಗಾಇಷ(ತ ಕಡಲ ಪಕರಾರೇ ಕಕ್ಷ (1 1೪ ॥| 
₹೫೫[133ೌಕ ಸಣಣ: ಡ್ರಪ1ಗಕಷಾತ ಗೌಡರ ೮ು್ನ ಔರ್ಗ[ನಷ್ಟ || 
ಈಜನ51/ ಕಳೆ ಇರ ತ ಇಷ ₹5೫] ಕರ ಗಇರಇರಕಳಡ 13೩61 


ಹ ಸ್ರಾಸ್ಯವೆ[ 513501. ಇರ್ನತಾ: ಇತ ೬೫ ಇ19ಕ(೫೯೬ ॥ 
ಪ] ಸಸಸೌರೇಕ್ತ ಪಕರ್ಯಾಕ್ಷಾ ಪ್ರತ ಟ್ವತಿ!50 ಪರೆ! ಇಇರ್ಕಿ 131 ॥ 
೫7] ಪ್ರಕರ ಗ್ರರ್ಣಣರೌ ಸರ್ಯಿಅಕ್ರ ಶೌ ಕಕೆಕ ರಕ ಇಕೆ | 


ತನೆಗಣೆ!ಸ1 ಕಾರಾ ಈಕೆ ಆರ ಣಗ ಕರೌಂಗಿ ಈತ: | ೪991 
ಈಡ/ಕ ಷ್ಣ ಇರ೫ ಸ್ಪಾಕಾ ಈ ಥಾಂಗ ಶೌ ಇತತ ಶೌ ಆಡಿಗ ॥ 

ಕಾಡಗ್ಗಕ/ ನಗು ಕತಕ 7ರ ಇಷ(ಕೀಣರರಸ ೫1೧0 || 9? '| 
ಪಷ(ಧಗರ[೪ರರತಾರೇಾಗಿ ಗೀ ೪ನ೫ಇತಚಗತಿತ್ಕ ॥ 

ರಷ15 ಐತರ|ಸಪ್ತಡ ರ್ಭಢನಳಾ ಕಗತ೪ ರಸಕವರಾಸಷ್ಟ | ಬಜ || 


ಡಕ ಈರ ಸರ್ಗ ಷಾ ಕತಇ4 ಪ್ರಶಗೆಲಿಸ]ತ್ನ ॥| 
ಈ 2[ವಕೀಕಜನಗ್ಗಾತ್ಟ; ತ್ವಾರೇನಾರೆ ಈಷಾ3ೌ5ೇಇರಗೌ7011ತ || ೪3 ॥| 
ಕಾ/ಾಗರ ನ/ಈ[ಇ[ಸ ಕಾಶ ಇರರ ೫೯ಗ್ಗೇಜ್‌ತಾಷ [| 
(ಡ್ಯ ಡರ್ವತ ಪರಾ ಪಹಸ್ತ: ಔಷ: ಗೀಡ/ಇನೆ ಹಿ ಫೌಕಾಾ 0 ೪೪॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಗಿಣ್ಮ ೪೫--ಜಜಿ 


ತಂತ ಕಣಕ 5ಗಣ ಕಶ್ಟ ಇಸ ಇ ರಾಸಗೌಕೆ ಇತ! ಡ || 


ಕಕ್ಕತ ೫ ಕರರ ಕತ ಹಾಂ ದರ್ಗ ನ್ಯಾಸ ತಗರ್ಗಾ[ಡ || ೪% || 

[ಇಾಲೆ/3 ಇಗ ಇತಾಕಾಡೌಸಪ/0 ೫1 ಪತ್ರಗಾ ರೌ್‌ ॥ 

*ನಷ ಹಾ] ಇತ್ತಪ07 ಈ ಟ1ಕ ೫೩ 0ೌಸಜಾತೆ 1 9೩ ॥ 
ಫಿ ಕ್ನೌ ತಾಗ ॥ 

ಷರ ಐರಡತ ಕಡಪ್ರಗಕ ತಾರ ೪ ಇಗೌಕರ್ಷಇರ್ಜ್ಗ [| 

ಕೌತ್ತಸರ (ೌಜಗವರರ/ತ್ಗ ಪ್ತಿ ಇತರಾಸ ತ ಶಡಕ್ಕತೆನ್ಟ | ೬೮ || 

ಘಂ ಶಿಷ್ಯ ಸಘ್ಷ[ಇರ್ಡಪಗ 1 ಪತಷ ಇ. ಗಾರ[ಗಳಿನೆ ಕಳಗ ಡಿ: || 

ರಕತ ಇತರ ಕಕ್ಷೆ ಪ್ರಸಾಾ ಹತ್ರ ಹರಾರಿತ ಕ್ವಷಣ ತೆ! 1 ೪೮ ॥ 

೫7 ಕೌ ನಾಲ ಷ] ಇ ಗೌಶ್ಜತ್ರ71ತೌ. ಪ್ರೀತ್ಠಣಗ ತಾರೆ ಈಡ ಕಕಾಗಾನ್ನ | 

ತಸ್ಕಕಿಕವೆ; ದೆೇಕಣನ1: ಕ್ರಷಕತ್‌ ಕಕ್ಕಿ ಶೌ ತಂಂಗಗ್ಯಾಕಿ ಜಳಕಾ | ೪೪ ॥ 

ಈತಾತಸ ತ ॥ 


ಕ್ಷತ್ಯಪ್ರೇಷ ತಗಪ್ರಶ ಕಾಕಲ್ಗತಾತ ಇತ್‌ ಹಾಡ ಕಳರ್ಟ್ಗಗರ ಇತ ॥| 
ಠಃ[ಇಷ(ಪ7(ತ ಇಸ ಜೌಕಿತ ಜ್ಹಾತ್ಗ ಗ್ರತ, ಶೇಗರಾತರ್ರಸಶರ7 (1 ಆ೦ || 
ಪ್ರಣ್ತಡಿಕ ಇಪುಇ ತಾರ ಈ% ಪ್ರೇ ತರಡಿನ || 


ಕ್ಷಷ[[ಷಗ್ಗಗ ಪಕ್ಷಾ: ಸರಕು: ಪತಗ 7: | 1 || 
ತ್ವಾ ತರ ॥ 

ಪ್ರಕ್ಷ್ಷಕೆಗಿಕ್ಕೆ ತರ್ಕ ಕಕತರ್ಗಿ ಪಾಷ || 

ಕ್ಷಕ ೫77 ಆರಾ ಡ್ಯೀಶೆ ಕರಕರ, | ಓ೩ || 

ತಕ್ಷ ತಿಕ್ಕಿಷ ಕರರ ಪ ಕರೀತ ಸ ಡೌತಸಷ। || 

ಪತನ ರತ] ಪೇತ್ರ ಇಠಕಗ/ಈ ೫1 ಐಲ] | ನತ || 

ಇಷಾ ಾರ್ಷರ್ನಾ 7೫೫ ಈಕಿ ಗಜ ರ್ರತ || 

ಘ!ಕ್ತ ಸತ್ತ ಇ ಕಡಿಷ ಐರೀಷ್ಟ್ರ ಇ ಜಾಕಢ || ೬೩೪ || 


ಪಜಿರ್ಧಾರಾವೆ ಗರಕಃ ತಆರ್ಗಡೇೇ, ॥ 
೧೪. ಘಕೆಚ್ಚರಿತ್ತ ನ. ಆ ಇಗಿಗ ಡಕ || ೮ || 





೫೩ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨--ಅಧ್ಯಾಂಯ ೧೫ 


[ ದೇವ ಎ೦ಬವರಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿ-ವಿಶ್ವಾಸಗಳಸ್ಥಿ ಡುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಸುಕರವಾದ 
ಮಾರ್ಗ ಭಕ್ಷಿ-ವಿಶ್ವಾಸಗಳೊಡಕೆ ಜ್ಞಾನವೂ ಇದ್ದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಒಳಿತು , ಆದರೆ 
ಜಾ ನಕ್ಕಿ ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ್ದು ಸಮಬುದ್ಧಿಯ ವ್ಯವಹಾರವು ಎಲ್ಲವೂ 
ಒಂದು, ಅದರ ಫಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪ ಎ೦ದೂ ನಾಶವಾಗದು ಜಗತ್ತು ಆ 
ಒ೦ದರ ಬೇರೆಬೇರೆ ಸ್ವರೂಪ ಎ೦ಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಾರಣಸಹಿತವಾಗಿ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳು ವುದೆ ಜ್ಞಾನ 

ಅನೇಕತ್ತದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ದೇಹ (ಇಂ೦ದ್ರಿಯಗಳು: 
ಮನಸ್ಸು ) ವು ಒ೦ದು ಕ್ಷೇತ್ರದಂತಿದೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದುದು ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಪದಾರ್ಥಗಳೆಥಿಸಿದರೂ ಆ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಒಡೆಯನಿಗೆ ( ಕ್ಲೇತ್ರಜ್ಞನಿಗೆ) ಅವೆಲ್ಲವೂ 
ಒಂದೇ ಅವನಿಗೆ ಒ೦ದಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿ ನ ಒಡೆತನ, ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ ಕಡಮೆಯದು 
ಎ೦ಬ ಭೇದವಿಲ್ಲ. 


ಬೇದದ ಕಾರಣವು ಕ್ಷೇತ್ರ (ಪ್ರಕೃತಿ) ದಲ್ಲಿದೆ, ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞ ( ಪುರುಷ) ನಿಗೆ 
ಇಲ್ಲ. ಭೇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು ಇನ್ನೊಂ೦ದಾಗಿದೆ ಅದೆಂದರೆ ಬೇಕು-ಬೇಡ ಎ೦ಬ 
ಭಾವನೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವೂ ಒಳ್ಳೆಯದೂ ಆಗಿದೆ, ಕೆಟ್ಟು ದೂ ಆಗಿದೆ, 
ಹೀಗೆ. ಎರಡೂ ಬದಿಗಳಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡುವುದು ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ವೃತ್ತಿ: 
ಪುತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವು ಒಳ್ಳೆಯದೆ ಆಗಿದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಕೆಟ್ಟುದೆ ಆಗಿದೆ. ಎಂದು 
ಒ೦ದೇ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅರಿಯುವುದು ರಾಜನ ವೃತ್ತಿ, ಒಳ್ಳೆ ಯದೆ೦ದಾಗಲಿ 
ೆಟ್ಟುದೆಂದಾಗಲಿ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೂ ಹಟ ತೊಡುವುದು ತಾಮನ ವೃತ್ತಿ 


ಇಚ್ಛಯನನ್ನಿ ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳೊಡನೆ ಹರಿಯಗೊಡದೆ ಆಧೀನವಾಗಿಟ್ಟು 
ಉಂಡರೆ ಈ ಮೂ ತೆರದ ಭೇದವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಮೂರಿ ಮಾನವನು 
ಸಮಮಬುದ್ದಿ ಯಿಂದ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವನು ] 


ತರಗ ಾಷ(ತ್ನನ 


ರ ಈರಕಶ್ರ ಕಾ ೫ ಇರ್ಕಾಧಾ। ಇತ್ತೆ7 ೫8 ॥। 
ಈ ಇವರ್‌ ಈ ಹಾ ಈಗ]: 


ಷಡಾರ ಡರ್ಷಣ ॥ 
ಐತರಗೀಕಾನ ಇತು ಡಔ 21 ಗೌತಾಪ್ತರ್ಕಾ ತರ್ಡಕಕ ॥! 
ಸರ ಆಳಿರ್ಗಕ೯ ೫ ಪ್ರಕಾರ ಎಕ: 

ಇ ಕಚ ವಗ್ಯಕೆಕ]ಇಂಇಳಾ ಇಪ್ತೆಇ7ರ8 || 
ಆಕ್ಕರ್ಕಾಷರ್ಗಾಶೆ ಇ ಪ್ಲತರರಕಾಶ ಶಜ್ರಕ್ಟ 
ಈರ್ಣಪಾವಿಗಾಷರಾತೆ ಇಕ್‌ ಈಪತಕ್ರತಸ: || 

8 ಇಗಪ್ಪತಗೌ ಇಗ್ಗಾತ ಅಕಾಕಗಾಕ ₹5]: 
ಜ್ರಾರಜ್ಯಐಗ್ಯಾತ ಕಾರ್ಯಾಾಗಸತಂಇರ್ತ್ಕಾಪರ್ಕಾಕ್ಷ/ಷ. ॥ 
ಇತರಾ ಗ ಐಇಗಿಕ್ತೆ.ಈ ಕಕಗಾಾರ್ಕಾಸಿ 

೩ ಕ್ರ. ಆಕ ಕಾರ್ಪರ್ಗಿ 7% ಈರ ನರರ: ॥ 
ಠ;ರ್ನಶಿಡೌತ ಪರಿಷತ 27 ಇಇ]ರಕ ತರ್ಗಕಕಿ 
`ಶಇ7ನರ ಘಶ್ತಷಕ ಪಡ್ತಾ ರರ್ಗ/ಕ ॥ 
ಇಗ ಇರ್ಯರ[ಲೆ ಇಂಸಇಗಾರಿಕಸಾರರ್ಗಷ್ಟ 
ಷತಠವಿತ ಪತ [ಇರ ಎಗ್ಗಃ ಕ್ರ ಗರ ॥ 
ರ್ಣ ಆಸರ ಇತತ 57೮ ತ ವ ಪೆಠ 
5೪ ಗ್ಯ ಈವರ್ಗ್ಗರ್ರೆ ತ ೪೫೫% ಇಗ ಗರ ॥ಟ 
ಈಜರ/ಪರ್ಗರಗ ಕರ್ಗ 71೧ಇರ್ತಂ್ತ ಇಷತಾತ] 
ಈರಿ ಆೀರರನಲ್‌ಗೌ ಇಣಾತೆಲಾ2/ ಇತ || 
ಕಲ್ಯ ಇವಣಗಿ ಕ್ರಕರಾಗೌಷಷಗಣಾಗಿ 
*ಗಷಂಭಳಗಗಾ5ಗ ಕರ್ತೆ ಇರರ ರೇ. | 
ಈಕೆಷಾನಡಾಘಕಗ್ಯ ಕಕ ಂ ಕ್ರತ ಇರಗಣ ತತ 


ಇಟ 
|| ಸ.1| 
11 ಜ|| 
11 ೩೬ 1 
11 ಕೆ || 
1 ೨ ॥ೌ 
11 ೮. | 
1! ಇ.(1| 


|| ೩೮ || 


|| 1! || 


ಅಥ್ಯಾ೦ರಂ ೧೨. ೧೨...೨೦ 


ಸರ್ಗ ಡ್ರಾ ಸ1ಸರಾರ್ಪರರರ್ಪರರ್ಣಾಣ ಗಗ್ಗಾರ್ಕ || 
ಇ2[7ತಗಣಾಸೆಡಾಧಣಾರ್ಣರರ(ಇಈ!!ಕಸ ಕಷ್ಟ 
ಅಗ್ಗರ್ಣ ಪಕೆಷ್ಷರ್ಕರ! ಈತ: ಕತರ ರಕ ಇ | 
(ರರ ಗ೯೯ಕಗ ಈಶಕ್ರ:ಡಪ್ರತ: ಆತ್‌ 
2ೂರ್ಗಸಾ/ಡಿತಸ ಶೇಕ್‌, ಹೇಣ(ಈಿಗಾತಾರಿ ಇ ಈ; | 
ಕಡಡ ಇಡಗಗಿವಿತಾ! 2 ಈ ಇ ೫ ಗ್ಯಾಸ: 

ಆರಕ್ಷಕ: ಪಕಕ ಶ೯೧7 1 ಸರ್ಕರ ಕತಗಾರ: । 
ಇಸಸಗೇಕರರ ಕಣೆ ಈ ಇಕಾ. ಈ ಈ ಗ್ಯ: 
ರ್ಗಳು: ಪ್ರಗಿಗ ತರವೆ! 7ರಷಳಃ | 
ಇರ್ವಇರಗರ್ಷ್ಗಗಿ 2 ಇತ್‌ ಈ ೫ ಗಜ” 

ರ್ಕಿ ಈ ಕಣ್‌ 7 ಕಣಿ ಇ ಜಗೇಗಾಗ ಇ ಇಲಗ । 
ಸ್ರ್ರಾಜ್ಭ[ಪ್ರ್ರಾಜಡಣುರ7?/ ಇಗಿತಾಷ]ರಇ: ಇ 2 ಗ್ಯಾಷ್‌: 
ಆಈ ಇರೆ ಇ ಗರ ಇ ಕರ ಇರ್ಣ್ಗ/ಗರ್ಗತ2!. ॥ 
ಇರ್ಗಿಕೆ/ಕರ್ಗಪ್ರತಕ್ತ ಈಕ್ವ ಕಷ: ಈರಿ ಸರ್ಗಕ: 
ಕ್ರಾೂಷರ್ಣತಇಪ್ರಣ ರೇಗೆ ಅಕ್ಷರ! ೫ ಸಎಗ್ಯಕ್ನ || 
ಈಗಾ: ಗೌರ್ಭಸಗರತ್ಸ ಇನ] ಗೌಣ! ಇ 
೫ ಕ್ರ ಆಾರಪಕಗೌತ ಇಳಿಕ ಆಕ್ತರ್ಗರ್‌ ॥। 
೫೫೫77 ವರ್ಷ ಇರ್ಯರಾ5ರಾ ಈ ಗೌಸ! 


|| ೩% || 


|| ೩ || 


|| 4೫. || 


1 ₹೪ ॥| 


|| ಕೆ || 


11 ೪೩೬೨ || 


11 ₹೮. | 


(1 ೩ || 


|| ಇಇ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩. ೧-೧೨ 


ಹ ಹ 
ವಷ [(ಉಷ್ನ(ತ: 

ರ್ನಾಗ್‌ ತಗ ॥| 

ಕ್ಕೆ ರ [ಕಷ ಜತ ರ್ಗ ಗರ್ಗ [| 


ಕ ಇಗ ಕ ಔತ: ಈತ ₹1 ಕಗ: || ? || 
ಇತ್‌ ಇಗ 11 ಗೌಡಿ ಇಕೆನಗೌತ್ವ ಕ ॥ 

ಪಕಭಾಕತವಡ ತನ ಇರತರ್ಗತ 7ರ ೫ಷ || ಇ॥ 
ಕಣ್ಣಿಕೆ ೫ ಇತಷ್ಟು ಇ ಇಗ್ಗಿರುಗಿ 2೫ ಎಕ್ಸ ॥ 

ಈ ಈ ಶೌ! ಪರ1೩ ಕರ್ಣಗಿಇ 2 ೫ (1 ೫ ॥ 
ಕಾಗ ಗುಷಾಷ್ಪರ1 ಗ್ಗೆ ಘತ/ಗ/ತ೧ಇ; ಶ್ವಳತ್ಟ್‌ ॥॥ 

ಸಸರ್ಯಕರಕೆಡೇ ಶಕ್ಷಣ ಗರಿಗಾಗಿ- | 9 || 
ಸಕ[ಇಕಸಕ್ಷೆಷ!ರಿ ಪ್ರಢ್ಷತಂಸಾರಿಕ ಇ || 

ಕರ710 ಆರತ ಇ ರಣ ಇಗಿಇರ್ಗಗೇ |೩| 
ಕಡ! ಕಣ: ಪ್ರತ ಕಃತೆ ಆರಕಣಕ! ಅಗಿ: ॥ 

ರಕಕ ಈರ್ಗರಿತ ಅಕರ್ಷಾಸಪ್ರಕ[ಕಕನ್ಣ ॥ಇ!| 
ಈ771(ವೀಷಾತರೀಕಷ್ಟ ಕಗಸ್ತರ್ಗ ಆ1೧೯೪[ತಕಷ ॥ 

ತಸ್‌ ಇ[ಷತ ೫ ಹೇಲ1೫/8 0೫೬: 1 ಈ 
ಕರ್ಣರೆಕ್ಕ ಹಾಇಸಷ್ಟ ಕಗ್ಗಕತಗ್ಣ ರಣ ಇ || 
ಢಾಷಪ್ಪಾಪ್ತತ್ಗ[ನತ[(ಡ್ಯತ್ಟ: ತಫ್ಟಿ[ಇ1ಪ್ರಕರಿತಷ 16೮॥ 
೫71ರಷಗಾಕನತ: ಕ್ರಕಸ[ರಾ ಗ | 

ರ್ಣ ಇ7 ಇಷರ್ಗಿರಗಿಂ ಗಾಈ ಇಲಗ ಎ. 
೫12 ಇ]ಪಾೂರರ ಇಗಿನಾತಇಗಾಸಗ್ಗರ[ 1 

ಗ ಕಾಸಾಗಾ3ಇಐಗರ್ತಾರ್ಗಗಿ 1 ೫೦ 
ಈ75೫7ಇ೫ರರ/ಗೌಸಾಣ ಗಳಇತತತಲೇಶೆಸನ್ನ ॥ 

ರಕತ ಬೇಕಾರರ್ಗತ ಇತರಕಾರಲ1 1 ₹೩8॥ 
0 ಬಟ 1 ದಮ ಎ ಬ 


ಮಟ ಯು ಬಬೂ ಜು 1 ಇಇ॥ 
ಆ...೪೫ಜ ೯೭೦ 


" 


ಜಲ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ಷ್ಮಿ ದಿಕ್ತಿ-ತಿಜ 


ಈಕೆ ೮/ಡ[(ಇಕೆ ಕತರ ತಗ ರಿಧಿಶ್ತತಷು ॥| 
ಇಕೆ ೫ಡಿ ಕಣಣ ಗೌಜಗಿ 
₹೫ಔಷಪ್ರರ್ಗ4ೆ ತಕಗರಿಇರ್ಗಕಷ್ಟ ॥ 
ತಕ ಕಕಿಶ್ರಾಕೆ್ಗಳ ೧/೪೫ ಪಶಿತತ್ತ ಇ 
ಸಗ್ಗ ಭಗ್ರಸ1ವಇರ ಸಡಿತ 4 || 
ಪ್ರಜರ್ಷೂಗಕತಗಳಳ್ಟ ಇ ಶ್ಲ ಸ1!ಕತಾ ಇ ಕಗ್ಗ 
ತಗಳ ಸಕಕ ಗೌಜಕಾಗಿತ ಸ (ಕಷ್ಣ | 
ಕತ್ತ ಸ ಕತತ ಇಗ್ಗಾಡ್ತ್ರ ಇಚ್ಗರೀಶ್ತಾ ಇ 
ತಈ/[ಸಇ[ಷ/ರ ಕತತತಾಗಗೇಕಷರ ಇಪ ಇರಕ ॥ 
ಘ[7] ೫೫ 7೯) ಕಗ್ಗ ಇಕ್‌ 0 ಗೌಕನ್ಟ 
ಕ್ಷ! ೫ ಕ೮ ₹7 ಕೌಲೆ ಇಕಾ ಕರಕ: ॥ 
2ರಕಾ ಇಕಗಿಷ್ಗ ೫೫/31೮3 

ಇತ ಕ್ರಷಣ ಸ ಗತಷಷ/ಫೆೆ ಕರಣ ॥ 


ಮ್ರ 


[ಔಷ [21೩ ಪ್ರರ[ಜತ ಗಾರ್ಗಿ ಸತಗ್ಗಿರಾರನ 


ಪ್ಲಾಸಷ್ಟ7ರ[ತತ್ತತ ಶಿಕ್ಷ: ಇತಗೌರಾಾಸಿ ।। 
ಸ್ರಷಣ ಪ್ರತತ್ವ್ಯಃ 17] ೫೩ಕ್ಷ ಕ್ಲಿಕ್ಷಾಣಾಸಿ 
ರಷ: ೫ರ! ಗ ಶೌ ಇತಗೌತ್ಗರ್ರ?1/ತ, || 
ಷ್ಞಾ[ಸರ1 ಪ್ರಕರ75೫7 ಕಷರಕರ್ತನತ್ತ 
ಇಳಕರ್ರಪ್ರಷಕ]1 ಕ ೮1 ಜಕ್ಕ ಪ್ಲೇ ॥ 


ಡವ ಡಾ 1 ಡಕ. ಲ 


12೫/1 ಇ/ಡ್ತಾಡಾ1 ಸಶಿ ಇ/ನಿರ್ವಡ್ತಧಣ: ರಃ 


೫ ತ್ತ ಈಗ ರ್ವಣಣ ಇತ್ತೆ ಇ ಪನ || 
ಪ್ರತ ಕರಷ್ಗವಇಡಿ 7 ಈ ಇಘ5ಗಿರಇತಿ 


[ಗರ್ಗ ೮ರ ಕಗರ್ಗಕಇ/ಸನ/ಷ] || 
ಈವ ಪಡಿಸ ಜಗ್ಗಷ ಫಾಪೆಜಿನೆಷ ಇರು 
ತೂ7್ರ ಹಾಕಪತಗ್ಗರುಂ ೪೫15 ತರ್ಡಾತಿ ॥ 


₹51 *1ಗೌರ೫೫ ಶಸ್ತ್ರ ೫೧1೮೭೫೮][, 


|| 33 || 
|| 8೪ || 
| ೩೬, | 
|| ೩೩ ॥| 
1 ೩೨ ॥ 
1 ₹೮ ॥ 
|| ಇ, ॥ 
[| ೫0 || 
|| ಇ ॥| 
|| ಇನ || 
॥ ಇಸಾ || 
1 ಇ೪ ॥ 


(| ೩೮ 


2ರರರ್ತ7ಕ. ಗಾರ್ಗಾಕಣಿ ತಾರೆ ॥ 
ಸಾಕಗಾಾಕತರ್ಶಗಾಗಿಡೌ ಆಕೆ 

ಔಃ ಗ ಪಕ್ಕಾತ್ರ ಗೌಶೆತ ಕ೪ಇಂಸ್ನು || 
[ಸನಕರಣಾಗೌಷಕಸರೆ ತಂ ಇಕಾ ಗು ಈ ರಕಶರ್ಣಿ 
ವಷ ರರಡ ರ್‌ ಅಕಕ ಪಷತಗಿಸಗನೆಇಸಷ್ಟ || 
ಈ ಗ್ರೌಷಾನ್ಯ(ಣಾರ್ಪೋರಗ್ಯ ಈಕೆ! ಸಗ ಆ 7ಗಡೌಷ್ಟ 
ಇತ್ತಾಗ್ಯತ ಸ ಕಾಣಗೌ! ಔಾಸರ್ಯರ೪ ಕೇ ॥ 
2; ರರ ಕರ್ಲಾರ್ಣ ಸತಾರ ಈ ಕಣಿ 
ಪಕ! ಇತಕಡ್ತಲಾರ[ಇವತಾಇಷತ್ತಗಳಗ್‌ || 

ಕಕ ರ ಇ (ಕಾರಐ ಸರ್ವ ಪರಕರ ಕಷ! 
ಅ(ಗ್ಗಣ/ಗೀಪ್ರೇೆರಣರಾಷ್ಗತಗಗಇಾಸತ: || 


ಇ 


೫೮/೨೧೫ ಕಚಿತ ಇ ಇನಿರ್ಗಿ ಇ ಗಾ 
27೪7] ಪರ್ಕಿ ಪೌರ ಇತರಾ ವೇಡಗಾಜ್ಯಾತಿ [| 
ಆಕರ್ಕಾಕಗಾರ! 8 ಕರ್ಳಾಷ  ನಡಣಾಂಗತಿ 
ಪ ತಾಗಗಡತಾ, ತಾಣ ಈಕಾಗಿಡ ಇಡ: || 
ಜತ ವರ್ಣ ಗರ್ಗ ಕಡ! ಇರಗಳಗೌ ಇಗ 


ಸಾರ್ಗಾಕಾಷಡಿಗಿಕಾಾಥ ಇಣಾಸಾರ್ಜ್ರ ॥ 
ಇತ ಇಳ ಸ ೫ ಗೌಷ್ತಢ್ಗಗಿ ಕ ಡೇಷ್ಟ 


|| ಇಳೆ! 
1 ೫! 
1 16॥ 
1 ಇಲ ॥ 
| ಕಂ.॥ 

1೬... 

| ೩ ॥ 
| ೩೩.॥ 


॥ ನ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪. ರೌ... 


ಇತ್ರಕೇ7[5೫17: 
ಫ್ತಾಸ ತಗ ॥ 
ಗಫಿ ಇತಃ ಇಕ% ೫100 717! ಶಗಸತ್ತಕಗಷ್ನ ॥ 
ಶತ[8೫] ಪ್ರಣತ ಕತೆ ಡ ಗಣಗ! 7ರ: 
-ತ್ಣತ ಈಪರ್ತರಗಳೌತ ೫ ಈ7ರಿಷ್ಗ್ಗಕ!. ॥ 
₹2೫50 ಸೌತ್‌ ಇರಿ ತ ೫ ಜಗ ಇ 
ಸಷ ಸೇರಿದ್ದರ ಕಳಿಂಷ್ನ 7ನೆ ಇಇಟರಷ್ಣ [| 
ಪತ; ಪಕಕ! ಕರೆ ಇಕಗ ಜಗತ 
ಪಕಿಲಗತ್ತ ಹಾರಿಷ ಸರೆ; ಪಜರ 1; || 
511 ೫೪7 ನರಷುಬನ್ನ ೫೮ ಸಗರ 2 (ರೌ 
ರಣ ರತ ಕೌ ಪ್ರ: ಇತರರ! || 
ನಗ ಪಕ[೫1 3೪ ಸೌಗ್ರಿಷನಂಇರಷ್ಟ್‌ 
5೫ ಐತ ಗಚೇಷತು ಇರ್ಷಾರಾತಾರಾ[ಇಪಷ್ಟ || 
ಪ್ರಾತ ಇಳಗ್ಗಗಡ ಕರ್ಷಾಷ ಸತತ 
237 ಐರ್ಗಾಣತ ಗೌಡ ಕ್ಷಳರ್ಡ್ಗತಶ್ರಕಕಷ್ಟ | 
ಕರೌ ಕುರಿತ ಕಾಕರ ಕೌಣ್ಳಿಷ್ಟಾ 
ಕರರಾರ್ಗಾತ ಗಗ ನೇ ಕಾಗಿ ॥ 


"ಕಾ ಕಾಗ "ಘಾ 


ಔಷ ಗಾನ ಕಗ[2೫/3 ಇಗ 


ತೆ” 


ಈತ ಪ್ರಜ ತತಸಗಿ ಐ: ಕಾಳಿರ ಇಣಕ ॥ 
ಕಗರರ/ತತ] ಕ್ವ ೫೫: ಇಗ: ತತ್ತ 
ಐಡರಾರಗ್ಗಾೂಇ ಈತ ಇ ಜಗ ॥ 
2: 7ರ ಕಡಿತ ಕಷ ಈತ ಇರರ 
ಈಕಕಗಿತ್ತ 3ೌಾಗೌರಾಇಕಾಗ ತರ್ತತೌ || 
ಘರ ಪರ್ಟ ಕಕ ಗಳಗೌತತ ಕಾಸರ್ಗಿತ್ರಕ 
ಈ. ಇತೀ" ಕಾಸೆರಗ೫೫, ಇರ್ತಾ? ॥ 
2ಡರ್ಯಕ1ಳ ಕರರ ಗಳತ ಇರರ] 


|| 1 |1| 


1 6೮11 


1 ಇ || 


(| ೩೦ || 


1 11] 


॥ ಸಇ.॥ 


ಅಧ್ಯಾ 6ರ ೧೪. ಗಿ..-೨೪ 
ಈರಕಾ[ಗ715ಜತ್ರ ನ ಇಡಿ ಶೇಕ ಕತ ಇ ॥| 
ಕರರ! ತಇಕಿ /ಔತತ್ತಾ ಕಾತರ 
ಪತ ಈ ಇತತ ಕ್ರ ಇರಾ ಆಗ್ಗ್‌ ಸೀತು ॥॥ 
ಕರರಗಾಗಕ ಈಕಾತಷ ಕಅಣರರ್ಗರರ್ಗಂಕಾ 
ಐಡಾ[ನ7 ಇತತ 7೯೫7 ಕವೆತಣತ್ತ ತಸ | 
ಕ ಸರೆಗಾಕಣಗ ಸತಕಿಗೌತ್ತ ಇ7ಇ೫8 
ಶಾಸಕ ಪ್ರಕರ: ಈಗಿಇತ ಗಗ್ಯತ ಕತ || 
2ತರಾಕ್ರ ಇಳ ಕ್ರ ತಸ ತತ ಕಷನ. ಕಾಥಷ್ನಾ 


ಪರಪರ್ಗಸಕ ರ್ಷಷ 2ರ! ಈಗ ೮೫ ಇ ॥| 
ನರಗವರ ಕಷ ೫ಕರ್ರೇಂರಣಾಣ ಇ 


ತಾಜ ಗತಗ್ಯ ಕರರ 72 ಗೀಕರ್ಗಿ ರ್ಣ: 


ತಗಾಸಪ್ರಗಳ ೮] *೫೪/ ಪರ ಕಈ. 
ಈ|೨ನ ಪ್ರಕಿಣಾಷ; ತಾರೆ, ಇಷ್ಟು ಸರ್ಗಪ್ರಡಾಸರ್ಣಿ ॥| 
ಪ್ರಕಣಇ ೮೮ ಕಗ 7ರ್ಥತ ಶೌ!5ಗಗತಗ 
ಪ್ರಥರ್ಗಾ1ಸಕ[ಣು ಕನ್ನ ಕಕ್ಷೆ ಔೌಾತ್ರತ/ತ್ನ | 
ತಣಪ್ವಾಪ್ರರ್ತತ್ರ: ತಿಣೆಶ್ರೌನತ್ತಕಗ್ಪಾಕಿ 


೫ ಕಾಣ ॥ 
ತಾಣಿ/ರ್ಟ್ಗೊಗರ್ಗರ್ಗಕಗನ್ನ ಈರಿ ಇತಳಗೌ ೫೫ 
[ಇಾಸ(ಇ್ಗ: ಕಾಲ್ಗೆ ಸೌೇಕಗಪರ್ಗರ್ಗರಕೆಕಿ 

ತಾಸ ತಾಗ ॥ 
ಭರ್ತಾ! ಸ ಇತ್ತೆ ಇ ವೇ ಇ ಆಕ ॥ 
ಈ 8! ಕತರ 7 ೧೯೯೯೪ ಕಳಗ 
ತರ್ಪಷೇೋತಇರರ್ಗಗ! ಪ್ರಗೇಕ್‌ ಇ ಗಸಿ ॥। 
ಪ್ರರ ಕರಕ ಕಡಿತ ಶಾಂಸರ್ಗಿಕರ್ಣ್ಗ ೫ಗಿ 
ಇನತ್ರ: ಪತ್ತ. ಈಡ: ಕಸತರಸಣರಕಾಗಾತ: ॥ 
ಕ್ರರ್ಗಿ17]2] ಜೆೇಣಲ್ಗ ಪ್ರಷಗಗರ್ಗರ್ಥಕಗೌ: 


॥ 1೩/|| 
1 ೪ ॥ 
(1 1%. 
॥ 18 
11 ಅ ॥ 
1 ೪೮॥ 
1 ೩೪ 1 


[| ಇಂ || 


1 ಇ 1 


11 ಇಷು || 
11 ಇಳಿ || 


[| ಇ || 


ಆ. 


ಅಫ್ಯಾಯ ೧೪, ೨ಶಿ-.೨೭ 


ರಷೇರ[ಡರ್ಣಸಡಾಗರ್ಷ ಇಕ್ರಾ ಗಗಾಗ ಆತ: ॥॥ 


ಈರಾ ್ಗಗಾರ್ಷಗಿ ಪ್ರಢರ್ಗಿಕ್‌ ಈ ತರಕ (1 ಇ ॥ 
೩] ಇ. ಈ5ಸಗ್ಯಸಗಿರಗ ಇಗಾಸಾವತ7 ೫೫೯ ॥॥ 
ಈ ಪ್ರರ್ಗಾಡನರ್‌[ಫಕತ್ನ ಹಷಡಾತ್ತರ್ಗರ ತಾರಕ 1 ಇ ॥ 


ಈಕ7೮7 ೧0 1ರರ್ಣಕಷ್ಟ ಉಪ್ಪ್ತಕರಾತಸಸರಡ ಇ ॥ 
ಸಾಗಡಗಷಾ ಇ ಇಡಿಐ ಪ್ರತಸ್ಥೇ ಸರೀರಣ ಇ (1 ಇ.॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫. ೧-೮೪ 
ರಷ್ನಸ27[5೪ರ್ಜತ: | 
ತ್ರಾಸ! ತಾಣ ॥ 


ತಾಪ್ಪರಣಡ; 1174 ತಗಷಾಲ ಇ।ಕ್ರಘಸಸಷ್ಟ ॥ 
ಪ್ರತ ಇರ. (ರಗಣ ಇಷ 8 ಈ 8ಷಗಕ್ಕ 
ತಾಜ ಇರ ಗಗ೮೫೫ ೪1೫: । 
ಪ್ರಕಣಕತ (ಕೌರಾರ್ಕಈ।: ॥ 
37248 ಪರ್ಜಸಷ್ತಕಕಕ1 । 
ಪ್ಲಸಪ್ರಷಳಡೌ ಸತ್ತಸತತು 
2 ಕಂಸರ್ಗಿ ಕೌಡಠತಾರ | 
7767 ೫ ಸಗ್ಗ ಇ ಇಡಗಿ1 ॥ 
ಈ77ಇಗಷ ಪ್ರ್ರಔತತಷ್ಟತಷ್ಟ | 
ತೇರ ಕಾ ಗಾತ] 
ಕಕ: ಇತ್ತ ಕಡಗಿಸ/ಗೌಕ್ಷಾಪ | 
2ರ ೩ ಗರಗ ಸತ: ॥ 
ಕಿತ ಇ] ತ್ರಷಣ 0081 | 
2ಕ: ಸಕ ಇತ್ತಕ! ತಕರ! 
೧7117 ಗರಗ । 
ಈ7೪77|(ಇಗ್ಯಾರ7 ಗಈಕಕಕಾ[ನ॥: ॥। 
ಕಕ್ಷಿಣಕ ಪ್ರತಕ್ರ. ತಕಕ 
2ಸಪ್ರಪಪ್ಟಥ ನ ರಷುಣರಸರೈ ಕಕ್ನ ್ನ 
ಇ ಕರ್ಷಕಾಶಿ ಪ್ವತೆ ಈ ೫೪/1 ೫ ೮1೫ಷ' ॥ 
ಪರ್ಷ೫। ತ ರ್ಗೀಗರೆಟಿ! ಕರ್ತ ಡನೆ ಪಣ 
ಫಸಿಷ್ಗತೌ ತಸರಕ; ತೌಕ್ಪರಃ ಈರ(ಕ: ॥ 
7ನ: ಇದ್ದಂತ 2ೆ419 ಇತರ್ಗೀ71ಡ ಕಳಗ 
ಗಲ ಪಕಕ (ಈ ಇಷ/ಪ್ರಾಣ್ಯಾಣರ]ೌಇ' ॥1 
ಪಲ್ಲರತ10 ಈರ[ಗ ತ1ಪ್ತ 1%/ಗಕ[ಇತ/ರು 


1 | 


|| ಎ. || 


| ಸ || 


11 ೫ 0 


|| ಆ ॥ 


1೪.1 


1 ಅಆ॥| 


ತಿಷ್ಟಿ 


ಹಳ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫. ೯.೨೮ 


೫ ಇಚ್ಛ ಅರಿಕೆ ಕ ಐಡತೆ ೫10೧೫5 ಇ || 
ಈ7ರ್ಗಗ ೫ಷಜ/ತೆ (ಔಳರ/ತಪಂರಾರಿ 
ತರ್ಣಾಗಕ ಗೌಸ ೫1೫] ಪ್ರರ್ತಷ ೫] ಪ್ರಢಗೌಷಕಷ್ಟ | 
ಗಷ್ಟತ/ ಸ1ಪ್ಷರಸರ್ಗಿ ರಳ! ಕಪಷಸರ್ಜ್ಗ' 
ಪಕ್ಕಕೆ ಶೌಗ್ಗೌಷರ್ಷಿಷನ ರಕರ್ಸಸ1ರ್ಪರಕಗಾಕಷ್ಟ || 
27ರೆರೆ! ಈತ ರ್ಗವ (ತೌ ಶಶ ರಳರ್ನರಕಕ: 
ಪಷಗೌರ್ಣ ತೆ ಈತ! ತರಗತಿ 5ಗೌತತ್ನ ॥ 
ಪಷ್ಟೆಷಷ (3 ಐಇ1ಈೇ ಕೇರ ಗ 21ಇತಾತ 
771771೯೫ ಇ ಇಕ(೫ ಇರಗರತತತ] ॥| 
ತ್ವ5ರ110/ ಸೇಕಡ: ಆಕ್‌: ಶೇ ಸಹ ರಾಣಾ. 
ತ ಶೌ್ಡ[ನಳಿ! ಚ್ಹಾಕ7 ಇಗಗ]1 ಕಷ. ॥ 
ಜ1ರಗರ[ಪರ್ಫಗತ್ರಕ: ಗಂ ಇತ್ತಗಳಷ್ಟಾ 

ಆಕ್‌ ಸಧಧ ಕ 38 | 

ಇಸ: ಪ್ರಾಣಕಗಲೀತ ಇ ॥ 
ಇಇ ಕರಕೇನಿಸ ೫೫ | 
ತರಕ ಕಷ್ಕ ಸಷ 

ಕಣಿ? ತ್ರ ಈಗಾ ಚಾರ/ರಚ ರತ ಇ ॥ 
ಆಆ: ಆಕರ ಇಕಗಳ ಕ್ಲಾತತೆ!5ಾ ತಾಸ 
ತಗಣ: ತ್ರಷಣಾರಾಸ: ರಷಗನಕ್ರಾ ಕಕ: ॥॥ 
ಈ ಫಷ ಕರ119ೀ೫ ಔರ್ಷಸತ ಕೌ; 
ಪರತರ ಕರ ಕನ ರತು ಕಕನ: ॥॥ 
ಈರನ ಶಕ ಕರ ಸ. ಇಢಲಿಕಃ ತ್ರಷಣಕನ: 
27 ಷ|ಿಷರಷ್ಟತ ತಾರ ರ್ರಣಇಷಪ ॥ 
ಈ ಈಕೆಗಿತತಗಿ ೫7 ಕರ್ಕಿಜಗೌಷ ೫ಗಕ 
ಘಿ ಪ್ರಕ್ಷಕತ ಇ71ರಳ ಕಕಶ್ತಕ್‌ 2ರ ॥ 
ಡಕತ್ಟತ್ಯಃ ಪ್ರಡಾಷಗನ್ನ ಪಾ[ಣ್ರಾಕತ್ರ ಇ ೫೯೫ 


(| ೩ || 


|| 8೮ || 


|| &೩ || 


| ೩೪ || 


(|| ೩ ॥ 


|| ₹8 || 


(| ೩೮, || 


|| 8೩೩ ॥| 


| 15 || 


| ₹೮. || 


|| 3೪ || 


|| ಇೃ೦ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬-- ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ 


[ ಮೂರು ತರದ ಜಭೇದವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮೂರು ಬೇರೆ ತರದ 
ಸ್ವಭಾವಗಳು ಕಂಡುಬರುವುವು ಸ್ವಭಾವಭಿನ್ನತೆ ಇದ್ದು ದರಿ೦ದಲೆ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಇದು ಒಳ್ಳೆಯದು, ಇದು ಸೆಟ್ಟುದು ಎ೦ದು ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಲು 
ಮೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ ಅನೇಕರ ಸ್ವಭಾವಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗ 
ಬಹುದಾದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರೆ ಮಾನರವ-ಮಾನವರ 
ಸಾಮಾಜಿಕತೆ ಬೆಳೆಯುವುದು... ಬಹುಜನರ ಸ್ವಭಾವಗಳಿಗೆ ಸಮಾನವಾದ 
ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂ೦ಡುದಕ್ಕೆ ( ಮತ್ತು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವವರಗೆ ಮಾತ್ರ ) 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿಕಾರ ಬರುವುದು. 

ಮಾನವನು ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ( ಶಾಸ್ತ್ರದಂತಹ ) ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು 
ಒಪ್ಪುವುದು ಹಿತಕರ ಒಳ್ಳೆಯವನು ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಮೀರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, 
ಇನ್ಫೊಬ್ಬನು ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಎ೦ದಿಗೂ ಒಫ್ಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಈ ನಿಯಮವು ರಿಜವೆನಿಸಿ 
ದರೂ ಏಂದಿಗೂ ಸತ್ಯವಾದುದೆ ಎ೦ದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ- 
ಆಹಾರ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಮೇಲೆ ಕೂಡ ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವ ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದ 
ರಿ೦ದ ಯಾವನೂ ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಸ್ವಭಾವದವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆಂದು 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯಪ್ರಮಾಣವೆ ಹೆಚ್ಚು 
ವಿಶ್ವಾಸಾರ್ಹವಾದುದು. | 


ಕ ಯಿ 
ಡ[217[5೯೫][ಪ]: 
ರ್ಟ್‌ಗ ಕಣ್‌ ॥ 

ಈ11ಇರೆ ಪಳತರತ್ರಾಗಿತ್ಗನರ[ಗತಗಗಿ: ॥ 
ಕತ ಕಜ ಇತ್ತಾ ಇಷ(ಇರ[ಪೂಕಡ ಉ1ತ್ಯಷಷ್ಟ 11! 
*ಗಡ್ಳರ1 ಕರಗತ ಆ೫ರ[77: ಇಗಗೌಷಿಳ್ತಾಸತ ॥ 
೫7 ಜಕಾತರೆ ಪ್ರಶ ಪಕ್ಕಕೆ ಶೇಕ[ಢಳತ 1138 
ಕಿತ, ೫೫1 ೪0: ಸೌಸರಕಿ! 721/೧೯11 


ಜತ ಪರತ ಶೇಷ ಗಗ ೫೯೮ | 3 
೯....ಳ೫೭೧೦ 


೬೬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬. ಇಣಇಗಿ೬ 


ಕಟ ಪಡನಗಾಸ್ಗ74ಇ ಹಳ; ಕಗಾಇನಿತ ಇ 1 


ತರ್ಪಷ ಇ1ಗತಗ್ಗರ೯೮೫ ೮1೪ ಈಢಕಣಪ್ರಫಿಷ್ದ 1೪॥ 
“ತೆ ಈಢಗರಣ೫17 5೯1 ೫/ಪ್ತಲೆ ತಕ! ॥ 

7] ಕ್ರಾಣ; ಸೇರತು ಶಸರತ ಗಾ ಇತ || ಆ || 
ಫಿ ಭಕತ ಈರಾಂಗಿಸಸೆತ ಕಪ ಠ೫ ಇ ॥| 
ಹರ್ಷ 3ರ ಡಕ ೫1ರ್ರೀ ೫1೫ ಈ ಕತ್ತ | ೩ ॥ 
ಕಕ ಇ ಗೀಶ್ಷತ ಸ ತಾ 7 ಗೌಕ್ವ ರ್ತ: ॥ 

ಈ ೪ೌಸ ಸಗ ಇ1ಷ! ಇ ಆಳ ಕತ್ತ ಗ ॥ಆ॥ 
ಈರಫಾವಡಗೌ5 ಕ ರ್ಜಕುಕ್ತಾನೆಇ್ನಇಷ ॥ 

೨೧೮೯೮೭ರಇ್ಗಕ ಗಾರ್ಜರೀ್‌ /ಇಕಿತ್ತತಾತ 1೮॥ 
ರಕ! ಪಗಾಷಕರಾಸ ಪರ್ಥಾಣ1715ನರಪ್ರಕಷ: ॥ 

ಜಷಖಪ್ರಾಕತಾವರ್ಯ: ಚ೫17 ತಗರ: 1ಇ॥ 
ಷ್ಯಾ[ತ[1[ಈ]ನ] ತ್ವಕಗ್ಡ; ಪಾಷಷ[ಪವತುಗಷರ ॥ 
೫ೌ(ಶ್ವಫ್ಷೇಕ/ಈಕ/ಕತಷರಾ್ಸಇಪ್ತುಗ್ಗಸತ1: ॥॥10೦॥ 
'ನಾಕ [ಪರಗೌಡ ಸ ಇರರ ಕ(ಶ್ರಡ1ರ[5।: ॥ 
ಷ್ಞಾ[೫][ರ77೧೬2/ ಕಗಗಿಗೌ ೧೧೯೯]: 1 ₹1 
೨711171 7೫ಇರಷತ್ಗ ಹಾರ ?ರ[ಡರ]ಗ, ॥। 

ಕರ್ತರ ತಾಗರ್ಗ7/ಲೆೇರಇವಿಷ/ಲೆಕ ಇತತ || ಕಳಿ / 
ಕೃಷ ೫೫] ಪತಗಡಿವೆ 71೮೫ ಸರಲ ॥ 

ಕ್ಷಠಷಕೆಗ[0 2 ಇ[ಾ೬ಇಗಿ ಕ್ರಣರೆಷಷ್ಟ್‌ | 13 ॥ 
ಇರ! ಇತ ೯: ೫5೮೧೫ ಈ ಸರಣ ॥ 

75೫ರ ೫೫1 ಗಿರಂಕೆ ಪರ್ಕಶ್ತತ್ರ! 1 1೪ ॥ 
*1[3115[ಇತತಷ1ಗಗಗ ಭಾರಿಂಗಿಕ ಕಳ ೫೫7 ॥ 

ಐಷನ/ 51೫7/07 ವಗ್ಗೀಡ ಕರಗ ಗಾ] : | 1ಇ.| 


ಈತರ ರ ನ[ರರ್ಷಾಕಃ ॥ 
ರರ ಕಾಗಜಿಗ್ಗಳ್ಟ ೮೫೮8 ಅಾಂಕ್ತಾಕೆ ಟಟ ್ಹ 


ಅಧ್ಯಾಅತೆಂ ೧೬. ದಿಪಿ-೨೪ 


ಈ೫ರೆಗೌರ್ಗ: ಕಐಕತತ7 ಇರಸಗನತ/ರಗರ7 ॥ 
2ತ್ತಾ ಇಗ ಇರ ಇಶಾ ಗ್ಯತೆಷಾತ್ಸಾ 
ಈಷರ್ಜ್ಯಳು ತಳಿ ತೆ ಹ ತಜಿ ಇ ಕಡಗ: ॥ 
ಇರರಶಳ್ತ್‌ ಇಗ ಸಾರ7ರೂಪಪ್ಟಪರಾ?ನ 

ಕಕ (ಔರಗ: ಹ್ವರರರಗಳ್ತ 7ನ]ಪಷ ॥ 
(ಸಾರಾ ಇಷಾಗತರ್ತಡಗರಪ್ತಫೇಕಾತ ರ್ಗಗಳಳ್ತ 

ಈ71ಪ್ರಈೌ ಶರ್ಗಿಷರಾರ ಪರ್ಥ ತಾಣ ತಣ ॥ 
ಇಸರ1ರಗಇ ಹೌರ್ವ್‌ಸ ಈರ] ಪ।ಕಣಇರ್ಗ 7ಗೌಷ್ತ 
ಈ(ಣಿಇ ವಕಾರಕೆ ಕ್ಷಣ ಸರಣ: ॥ 
ಹ್ಯಾ: ಹಾಳೂರ ಘಗಾಕಾಷಗಾಕಕ ಇ ತಾತ್ಯಕ್ಸ್‌ 


ಮ್ಮು್ಲು ಗ ಲಿ 


ರಿಣಿಷ್ಠ ಕ: ಕರ್ನಾ ಕರಿಕಗ ರಾಗ: ॥ 
ಈಗಾ72ಠ[ಣಾಸ: 3ರಾಾಕೆ! ೫8 ೮೯ 7ಗೌಣ್ಣ 
2; ಇಡಾಡಡಿಗ್ರಡಾಇ ಕಕೆಕೆ ತಾ/ಷಕಾಗಣ ॥ 

೩ ಈ ಗಾಡಾಷಷಳಗಿ! ಇ ಪ್ರತ ೩ ಈ೪೮1 7ಗೌಷ್ಣ 
ಕಣ ಗಪ/ಈ ಇಣ[ರ್‌ ಶಿ ತಾ/ಪ್‌ಸ್ವಾಣಾಇತರಾಕೆ ॥ 
ಪ 7೫ ಔ4ನಿಗಾ ತಾಳೆ ಇರೆಗೀಕಣ 


(1 11 || 
1 ೫೩6೮॥ 
1 ೩೩ ॥ 
(1 ಇ || 
1 11 
|| ಇಷು || 
1 ಇನ | 


(1 ಇ || 


೭ 


ಪಡತಾಗ್ಗರರ್ಗ: 
ತ್ರ ತಾಗ ॥ 


2: ಅರಾಗಿಗೌಿಶ್ತಪ್ಷಾಇ ಜತೆ ೫೫೫1ಗಾ3ರ್ಕ: ॥ 
ಸ್‌ ರರ ಕ್ರ ಕ ತರಗ ಘರ ಇಸ: ॥1 
ತ್ರಾ ತಾಣ ॥ 
ಗಾಣಾಇ7 ಇಗ ೫೫ ಸಗರ ೫7 ಹಾ[ಕತ! ॥ 
ಈತ ಐರ್ಣಳಿ ಶತ ರತ್‌! ಸಿ ೫ 33೮ 
ಈರ್ವ್ಗಪ್ರಷುಢ ಆಕಾ 3ರ ಇಕರ್ಣ ೫೯7೫ ॥ 
ಶಸಷಶ್ಯ ನರೆ ಗ್ರಷಕ। 21 ಇಷಾ ಈ ಕತ ಈ: 
ಪಡ ಅಗಸರ ಹೌಷ[ಷ್ಟ ಪಚಆ1ಗ ಐ/ಡರ: ॥॥ 
'`ಕ[ರಾತರ್ಕರ([ಇ| 7ಎ. ಇತ್ತ ರಣ೫ರ॥ ತಾ[2 
ಈಗಾಣ ಈವ ಕೀರ ೫ 5೪ ತಾ: ॥॥ 
ತೊ1ಪತಾ7ಘತ್ರಹಣ ಕಾರ್ಣರಣ್ಣಷ॥5೫5॥: 
ಷ್ಞಾಕ್ಯಿವೈಕ: ಇರಲ ಇಕಷರರಳ: ॥ 
ಎ? *ಇರಗೂರಗತ್‌ ಔ೧ರಾರಾ/ಪ್ರಾಡಜಾನ್ನ 
ಈ7[೯12೮5ಗ/ 75೫7 ಗಾಣ್ಗಿಳ2 ಇಷಗ( ಗೌಸ: ॥। 
ಪರರಗ ಕತ ಶರ ಇರ್ಯಾಗೆ ಶ್ವತ್ತ 
[ಪ್ರರ ಇತಫಾಸಪ್ರತಜಿಗೌಣ್ಯಾರ್ಜ: 
ಐಷಾಗ ಣರ: ಗೌರ್ಭ ಕ್ಷ ಈಗ]: ಈ1ಗಾಷಗಾಸ]: 
ಡಾ್ಟಗಾರರಾರ1[ಪ್ರ್ರಾರಗಣೆ! ಇಂತ ಗರ್ಪಗ: || 
ಈ7[೯[₹7 ಐತಾಸಷಾರ್ಥ ಕ್ರ:ತತ/ತಗಗಇತಡಪು: 
ಇಡಾ 7೮೮೮ ಕಣಿ ಆಪ್ತಿಣಕ ಇ ಇನ್ನ್‌ || 
ಈಇರಣ1ರ ಸಗ್ಯಾಇಸ ಇತತ ಈಗಾಷಗೌಷಷ್ಟ 
ತಾತಾರ್ಥಕಾತಸಗಾಇರ ಗಾಗ್ಗಾಇತಿ! ಇ ಕತ್ತರಿ || 
ಪಣ್ರತಸತ್ಯಾಕಿ/ಈ ಇತ; ಹಸರತ ಈ ಈಗಾಣ: 


|| ೩ [| 


(| ಇ. || 


|| ಸೈ || 


11 ೪ [| 


11 ಡ..1 


11 ೩ |1| 


1 ಅ [| 


11 ೮ || 


|| ಇ 1 


|| ೩೪ |] 


1 ೪೩೪ ॥॥ 


ಅಧ್ಯಾರಕೆು ೧೬, ಗತ ಪಿಳ 


೫೧೫೪7 ಕ್ರ ಇಳೆ ಕಳಳ ಶೌ ಕಕ್ಕ ॥ 
ಕತೆ ೫ರ ಕ ೫೫ ಗಗ [ಕಷ್ಟ 
ಗಿರ್ಯಕೈಷಸಫ್ಪರ್ಗತ ಜೆಕೆ ಗಣಇವಗ್ಗರ್ಗಷ್ಟ ॥ 
3೧ಕ್ಕೆ ತ ಕಣರ ೮೫೫೫೮ 

ಸಣ್ಣ ತಪ್ಷಣ/ಪಕ್ತ ತರೆ ಧೇಸಾಸ/ತಾಕಷ್ಟ 
ಸರ್ಯಕಾಶೆಂ ತಡ ಈ ೫೧ 5೪ ಪಾಷ 
ತವ್ರಿತ ಕತರ ಹಡಿ ಗಾಷಗ್ಗಾಕ ಈ ಇಕ್ಸ ॥ 
₹5[ಇನ[ಪ [ಇಷ್ಟ ಶೇಷ ಕತ್ತನರೆ ಕಡ ಶಾಸಕ 
ಸಷ; ಡರ್ಗತು: ನೌಷಾ ನೆಷರಗಗೌಗಿಗಾ ॥। 
ಜಗತರೆಕ್ರಗಾಣಿನಾಕಕರ್ಗ ಇಡಶ್ರಾಸಕಿ 

೫ರ ೫] ಕ ಕರ್ಷಗ್ಗಾಗಿಇ ನೌ: ॥ 
ಇಸರಾಘ(ತಾಗಗಾಗಿತ್ತತೆ ಕ1ಗಾಷ ಇಗಾರೌ್‌ 
ಪತ ಇಗತತ್ಗತ್ತತೆ ಕರಿ! ಹೌ ಶೇಕ ಕಕ್ಕ ॥ 
ಗಾಸಿ ಕಗ ಬಕ ಐಣಾಕೆ ಸಡವತ್ತಕಷ್ಟ 
ಸ್ವರ್ಪಾರಿರರ್ಗವತ ವಂತ 71 ಗೀ೫6 ಕರ: ॥ 
ರಪಶ[1ರ1ರೌೆ ೫1 ಕರಸರಶ್ರಸಕಕನ್ನ 
ಪಕಾಷಗ್ಗಗ ಇರ್ಕತೆ ಫೆತಕ ಪಕಕ ॥ 
ರಾ ತಡಾ ಇ ಇಡ ಸ ಕಳ್ಳ ಇ1ರ್ಗಾತೆ ಇನ್ತಕಷ್ಟ 
ಪಸ್ಟ್‌ ಪ್ತಳರ ಡೆ ಕಾಶಪ್ರಗೌಕತ ಈ] ಕ್ರಣ: || 
ಫಸ ಈ ರಗ್ಗರಾ8 ಕರ್ಗತ ಐರತ ಪಗ್ರಕಷ್ಟು 
ಈಗಕಾತಗಿ ಪಕಣ್ಣಾಷಢ್ಗ 72 ಫೌ 
ಈ7ಪೇತಾಕಣಣರ ಕ ಕರಇತಪ್ರರಕನ್ನ 

೫1 ಕ(೧ ಗಿ ಸರ೧ೆರಿಇ: ಪಾಕ ॥। 
ಸರ] ಕಾ ಇತ[ಇ ಗಗಿರ್ಕ: ತ್ರಕ[ 
ಈಸತು/ಗಪ್ತಕ/ರಡ ಸರಕರ: ರಾ: ॥ 
ಇತರೆ ಗೌರ್ಯವರ್ಯಾ: ಕರೆ ಸರ(ಗ್ಗರಗ್ನಾ 


(1 31೫ | 


[1 ೩೩ || 


1 ೩೪ ॥ 


॥1 1೮ || 


1 ೩೩ (| 


| ೫೨ ॥ 


1 ೩೦ || 


|| ೩೬ ॥ 


|| ಇಂ. | 


1 ಇ || 


|| ಇಳ ॥ 


|| ಇಳಿ ॥ 


| ಇ೪ || 


ತ೯ 


೬೦ 


ಅಧ್ಯಾಂಯು ಐ೧ಪ್ಮಿ ೨೩-೨೭ 


ಕಗರಾಇರ್ಗಿರ್ಗಿಇಗ ಕಾರೆ ಪಕಕ: ಗಾರ[: ॥ 


ಪರರ್ಗಾ18೫ 01೫: ಗಟ ವರಾ ಗ: || ಇಲ್ಮಿ || 
ಆರಗ ಈ1ರ್ತಜಣಿ ಇ ಆಗೌಪರ್ಕತ್ತತಾಕ ॥ 
೧೯೮೬ ಕತೆರ್ಗಿ ೫೪೫7 ಪಾಕ: ೮1೫ ಪ್ರತರ್ಕ 11 ಇಇ 1 


23. ಕರಗ ಕರ್ಣಿ ಇ ಗಳಗ: ಪರರ ಸಾತಿ ॥ 
ಷಾ ಹಾ ಕತ 9ಕ್ಕೆ ಇಗ್ಗರ್ಕಾಗಾಳರ*! 1 ಇಆ ॥| 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 


[ ಹಿಂದಿನ ಹದಿನೇಳು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಸಮಾರೋಪದವಿಲ್ಲಿದೆ. ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ 


ಆ ಸಮಾರೋಪದ ಕ್ರಮವನ್ನು ಹೀಗೆ ತೋರಿಸಬಹುದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ಯಾವುದರ ಸಮಾರೋಪ 
ಶ್ಲೊ ಕ್ರ ೨ ಸ ಚ ಜಾ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 

೨೨ ಶ್ಮಿ--ಹ್ರಿ ೨2 ಕ್ರಿ 

22 ಎ.--ಗ೧ಿಂ ೨) ಲು 

೨೨ ೧೧ ೨) ೫ 

ಶಿ ಶಿರ ೪೧೦ ಈ೨೨6 ರತಿ ಅಂಕಿ 9೨ ಕ್ರಿ 

೨೨ ೪ಗಿ-೨೫೬ ಅ೦ಂ೨6 ಅಂ ೨೨ ಕಿ-ದಿ.೨ 

3೨ ೫೯೨೬೨ ೫ ಛಕಿ-೧೭] 

ಕ್ಮ 
ಈ15[ಕ೬[[3೪೫[ಶ]: 
*೫್ರೆಸ ಕಗ ॥ 


ರಾಡು ೫೮1ಇಗ್ಗ! ಕತ ಹಗೌಕ್ತಷ್ಟ ॥ 
ಪ[7ಢ ಇ ಕಳೆ ಗಳತ ರಕ್ಷಾ 

ತ ತಾಣ ॥ 
ಜ್ಲತಷ [ತ] ಪ್ಞಾಜಿಂ11 ಇರರ ವೇಷ ಇಲಿ! ಡೀ: ॥| 
ಪಾವನೆ ಕಾತರ ೫1ಕ್ರಣಗ ಗಜ: 
137 ಪೌರ್ಗಗೌಳಿಕು ಕಗ್ಗ ಸತ್ತರೆತೆಗೌ1- ॥ 
ಔರ7ಪಕರಃತಾಳ ಈ ಶ7ತಇಗಿಗಿ ಇರಿ 
(ಜಪ 33೪ ೫ 5೫ ಹ ಜಕರ । 
೫7೧71 ಡೌ ತ್ರಕಕಾಇಇ ಗೌ ರ್ಗಇ: ಪಣರ್ಸುಗೆಕ್‌ 
ಐಷ್ಮಕ1]7ರರ; ಕಾನ 7 ಈಾ2 ಜಲಾ ಕಕ್ಷ [| 
ಐಘ್ಣಃ ೩1೫ ಕರಷತ (ಇತ ನಷೆ ಗಗಷ್ನಾ 


1 || 


| ಇ || 


|| ಇ. || 


11 ೪೫ || 


|| ೩ || 


೩೬.೨ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮೬ ಹಿ..ಗಿಆ 


ರಕ್ಷಣರಗಿ ಕ್ರ ತತ ಈ ಪರಸ! ಕಾರಗಿ! ಇ || 
ತಾರೇ ಗೌ ೫ ೮7೮ ಗೌಗಿಕ ಇಕಪ್ರಕಣಷ್ಟ 
ದ್ಯಭಕರ್ಗ ಕ್ರ ಈತ. ಇವರ್‌ ವೇರಿ || 
ರಗ ಡಗ್ಗತ7ಇಕ[ಇರ: ಇರರ: 
ಕ್ವ: ತಾತಾರೆ ಕಾ7ರಇರಗಳತೀಕ ॥। 

ಈ ಢಾ! ಐಡಾತ ಶತ ಹ ಕಗ/ಳಾತ ಶಿಕ 
ಪಾ(ಸಣ[ಣ ಇಡಾ ಗೀ ಗೀರತ್ರಇ || 
ಪ್ಲೆಪೆ ತಾತ ಡಾಢ ಸಷ ಈ ೫771: ಈಕಿ ಕ: 
ಷ್ಠ ಶೌಶಷತ್ತ್ರಾಗರ ತತ ಕ್ರಾಳತಿ ಪತಾಕ || 
ಈ1[371 ಈಸರರಾ!351 ೫೪/೫ ಗಾರೆ: 

ಸಗ್ಗ ಸೌಕೂರು ಕತರ ಕಸತ್ತಾ ಇಾನೆ[ರರಿಇತ. || 
ಶ್ರ ಕಾನೆತಾಶೇರಗಗಿ' ಈ ೫ರ್ಗೀಸಗ್ಯಾಳ್ಯಇತ್ಕ 
*1ರ್ಗರಗ್ಯಂ ೧೫ ಇ ಗಣಿಇ ಕಾನೆರಣ ಇತನು ॥| 
ಇರ್ತಾರ] 2] ಈ ೫ ಕ್ರ ರ್ರೆೊೋಾರ್ಯೀಷ1]ಕಾಳಿನ್ಸ 
ರಡೆಕಗೌ ಇರಷಧಕ ಹ17೮110 ಗೀ೫% ೫ ॥ 
ಆಈ ತಕಕ ಶೇಕಡ ಗೌತತಿ ಪಕೆಕಾಔಂ1ತಾ 
ತಾಗ್ಯಶ್ರತ ಕ೪೫/ ಕಾಕ್‌ ತಾರ] ಇ ಡ್ರಲಗೌಳಇನ್ನ | 
[[37ಇ73/ ಲ್ವಳತ್ತಾ ಸಾರ  3ೌತ ಹೌರ್ಗತ ಇಡ್ಯಸತ್ತು 
ಇಜ7ರ್ಲೀಕ್ಗಕಾಸ/ಗಾಡಕ್ಕ ಕಾರಿ ಕ ೫೮: ॥ 
2ತ[[ತಲ್ತೆ ೫1 ಔರಲೆಕ ೫7 ಕರ್ಮ ಕಣಾ ಶೌ: 
ಕೇಕೆ ಅಗ್ಗ ಕಾರಗಷ್ಟ ಈ7ಇ7ತ ತಾಸತ ಕ್ರ ೫: || 
ರಕಸರಾತಾಕತ್ರ/ರ್ಗಾಕ/ತ್ನ 7 ಈ ೮೫7 ಕ್ವಚೆಗೌ: 
2 ಸಗ್ಗೆಕಕ! ಇತಿ ಪರರ ಇ ಗೀರಿ 
ಪ॥[೮ ಈ ಕಣಗರರಾಗಾ ೫ ೯ಗಿ 7 ಗೌಜಿ 
ಷ್ನ]ತ ಶಾ ಗರ್ಗ ಔರ್ಗಿಇ] ತಾನೆಇತಾ1 ॥ 
ಸ್ಟಾರ] ತಾ ಇರೆ ಗಡಇಂ ತಕಾನಿರಿಲ: 


|| ೩ |1| 
|| ೨. || 
|| 6 || 
|| ೩ || 
|| ೩೦ || 
| ₹₹ || 
|| ೩%. ॥| 
|| ೩೩ [| 
1 ₹೪ || 
|| ೩೬, || 
| 1ಕ್ಕೆ || 
1 ೩೨ || 


11 ₹೮೭ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮. ೧ರ್ಣ-ಇ೩೧ 


ಫಗ ಇನೆ ಇ ಇರ ಇ ಗಗ ಪ್ರರಿಕಕ ॥ 
ಔ]ಸರರೆ ಪ್ರಕರ ಇಲ್ಲ[ಕತಷ್ಟತ್ರ. ಕಣಸಗಿ 
ಘಶಪಶಿಕ್ತ 3ಿರ್ಗಿಷ ಇ1ತಢತಇ7ನೆ! 6 || 
ಈಗ್ಯಿಇಡ್‌ ಗೌಜಕತ್ರ ಕಕತ ಗಳು ಈ!ಗಾಕಾನ್ಸ್‌ 
ರ್ವಳತಾಣ್ಯತ ಕ್ರ ಇತ್ತಾಗ 71ಗ್ಗಗಗಕಳ ಇರ ॥| 
ಗ ಈಕತ್ತ ಪಕಕ ಕತತ ಗಗ [ತಷ್ಟ 
ಪ್ತ ಕ್ರರ್ಯಾಕತಿತಾಗೌಡಾರತೆ ಇಷಾನೇಕ್ರಹತ 0 

ಈರ ಇತಗರೆತಕರೆ ಇ ಕರಷರಶ್ರಕಕಕಾ 

(ಇರಕ ರ್ಪೇಗೌಕರ್ನ್ಗೌಇಗ” ಕಕ್ಕ || 
ಈ]ಡ್ಲಾಘೌ[ಂರ್ತಾ ಕಾಶಿ 7ರ್ವ1ಗೌತರ್ರಸಿ 

ಪಸ್ಟ್‌ ಹ್ಞಗ್ಗಇಶ್ರಈ೫ ಹಾಜಿ ಈಕ್ಷೆಷಾಗಿ1 ೫1 ಕ್ರಷ: || 
ಸರ ತಕರ [71 ಕಷ[ತಾಶಪ್ರಕ/ಕ್ಷಕಷ್ಣ 

*7ಪ್ರಕ್ಕಷ ಭತಿ `ೌಡಇನರಿಇಡ ಷಾ ದೌಷ್ಣಾುದ್ಟ || 
ರ್ಗ೯1ತ]೪೯ರಗ್‌ ತಾರಿ ಇರ ಗತಪುಕಾಗಿ 
ಪ್ರಕರ್ನ757ರ್ಕ್ಗಕು ಭರ್ತ ಗಆ೫೪೧೪೯ ಕ : || 
ಗಿತಸಗಾತಾಾರ್‌ಜರ್ಕಾ: ಕಾಕ್‌ ಪಗೌತಕಾ ಶಾಸಕಿ 
27೧] ಕಾಪಡ್ಗಾಧರಪ್ರಪ್ರತಿ ಗೈಷಗಣಳುಂ ಪಗ : ॥| 
ಕಳಗಕ1ಗಿಗಕ: ಕಾಕ್‌ ₹2೯: ಕಕ ಗಿಕ: 
ಠ;ಪ್ರಷಃ ಪತರ: ಪಾಳ: ೫೪! ಹಕಕ್ರ(ಕಿಷಇತಕ; ॥ 
ಇ[ಕ/ ಫೆಳಿಶ್ಚಣೆೆ ಸ ಕಾಕ ಕ ತಾಕಿ 
ಪ್ರಜ ಕಾಪರ್‌ ಪ್ರಕಕತಗಿಇ ಜ್ವಳ ॥ 


ಬ ಹಾ 


ಧ[ಕರ್ತಷ್ಗತಷತಡರಗ ಡ್ರಳಾಾಕಿಷ ಇತರಾಡ 
ಇತ್ತ ಇ (ಕ್ಯ ಸ ಕಾ/ರ್ಗಕಣೆ ಇನ ॥ 


ಕ್ಟ 


4 ಪಜ ಇ 2 ಢಿ ಕ್ರಡ್ಣಾ: ಈ ೮1೫ ಗಾತ! 


ಪಡ] ಇಚೆಇಳಗೆ. ಇ ಫ್ಞಾಷೆ ಸತಾಗಿಗಿತ ಈ ॥| 
೪೫೮(ಷೇಣತ(ತ/0ೌ ಕ್ರಣಿ: 51 ಆಣೆ ಶೆ 


11 ೩೪ || 


[| ಇ | 


1 ಇಕಿ 0 


|| ಇಳ | 


|| ಇಳಿ || 


|| ಇಸ || 


|| ಇರಿ || 


(1 ಇ೩ [| 


| ಇ (| 


1 ೫೬೮ || 


1 ಇಳಿ 0 


॥ 30 ॥ 


|| ೩8 || 


೭ಷ್ಟಿ 


೭೪ 


ಆಧ್ಕಾಯ ೧೮. ಷಿತ-ಳ೪ಳ 


ಗಲು, ಗಿ 


ಇವೆ ಇನೆ ೫ ಪಾಕಿ ಕಕ್ಷ] [1 


ಪರೆ ಗಇಲಿಕ ಕ್ಷಣ: ಈ ೮1೪೫ ಕಳ! 
ಬ ದು ಬಜ ಬು ಯೂ | 
ವಚಸ]ತಷಗಾಇಗಳು21 ಇಗಡೌ” ಈ ೮೫. ಈತ! 
ಪತ] ಕ್ಷ ಇಸೆಕತ/ಅಗ್ಗೆತ್ತ ತ? ಇಗತತಿರರುಸ ॥| 
ಸಾರಾ ಡಾಘರ್ಕಾಣ್ಛ! ಇರಿ 1 ಇಗೆ ತೆ! 
27 ರೆ ೫೮ ಹತ್‌ (ಗಜ! ಇತ್ತಗಿಕ ಇ || 

ತ ಡಪ್ರತರ ಕೆ? ಇಡಿ. 57 ೫೫1 ಕಿ 
ಪ್ರತ ಗೀರತ! 34 ಇರ್ತ ೫ ೫೪% ॥ 
ಠಾಸ[1ಷಿ ಇತ ಪ್ರತ ಕೆ ಇ ಗ೧೧೯೫ಗಿ 
ಪಕ ಈಳಗ್ಗಿತ ಡರ್ಗಗಿನಶಕರ್ಕಳಕಷ್ಟ ॥ 
ಕ್ರತಕ ಈ1ಡಿಸತ್ಕ ಬಕಾಷ[ಕತ್ರ/ತರ1ಇತಷ್ಟ 
ಗ|ಇಸ/ಗಾಸಶೌಶ[77ಗ]ಸಕಾ[ನಷ್ತಕಗರನಷ್ಟ ॥ 
ಡಣ೮17೫/ ಗೌಡ ಕ್ತ ₹1೬೫೩ ಕಾಕ 
2 ಸಪ್ಷಷಾ ಸ ಪ್ರತ ಶೆಗಷರ್ಷಷತ ॥ 
ಾತ/ಅರಾರರ/ರ[]7 ಕರಸರಶಪ್ರಕ್ಷಕ್ಷಕಷ್ಟ 

ಈ ಕತ್ತಈೌ ಕಣಗಳ] ೫/1 ಗಾಗಿ ಕೌಡಿಕ್ತ ಕ ಕ್ರಣ: ॥ 
ಆಕ್‌ ಅತಗಿಸಿತತ ತಗ: ಇಗರಾಗಿತೆಕೌ. 
(77೫% 7/೫7 ಕ್ಷಾತ!71 ಇ ೪೯ಕ೮ ॥ 
ಷಾಸ(ರ ಇ7%ಸರ್ಕಳಿ ಕಾತರಳತಿತಡ: 

ಕಣ ಕರಕರ ಹೇಗ ಆಗರೇತ೪ಿಕ ಇ ॥| 
ಘನ ಔರ್ಯತರ್ಗಗಿಕತನ ೫ರ ತಳ ಈಷತತಷ್ಟ 
ಭಿ ಕತ ಅಗೀಪೇೊಕ್‌ ಕ್ರತಿ ಸ10ರಘ ತನನ್ನು || 
ಹ[ಸೆ!1727/587 (ಈ ಕರೆ ಈರಣತಷ್ಟ 
ಕ್ರನ7/7೬75115/ ತರ ಹಸತ; ತಾನೆ (ಇತತ || 
ರಗಇಾಸ್‌[ ಜಾತ ಹಾಡ ಸರ್ಗಾಗಗಳೌಿ ಈ ತತಷ 


|| 3ಇ || 
|| 33. | 
|| 3೪೫ || 
[| 3 ॥ 
1.೬. 
| ೩೮ || 
11! ಸ. (| 
|| 31% ॥ 
| 8೦ ॥| 
1 ೪88 ॥ 
|| ೪% ॥ 
1 83 || 


|| ೪೪೫ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮, ೪೫-೫೭ 


2 ಈ ಕನೆಂಕರ್ಗೀಕ: ಪರ್ಗೀಿಣ ತಾರಿ 7೮: ॥ 
ಇತಾವರ್ಣಾಕ: ಗಣ್ಣ 71 ಔಳಗೌ ಕ್‌ಶ್ಟಕ 

2: ಐತೌಾರ್ಗರ್ಗ 3 ಪಕಿಗ್ಯಾಳ2 ಕಕಷ್ಟ | 
ತಕ್ಕಷ್ಣ ಸೆ ಕಣಾಷತ ಗ್ಲಾಣ್ಣ ತಗ್ಗಿ ಇತತ: 
ಸಸ17ಾತ2 ಔಪ್ತರ। ಇರರರಾತ್ರ15ಕ(ಕ್ಕ || 
ಇಕ1ತಾಪರ ತಾನಿ ಕ್ರಣಾರರ ಗಾ೪ೇಇಇಷ್ಟ 
ಈರ ಕಚ ಹಗಸ ಪಕಿಇತಗಿ ೫7 ಅರ್ಗಕ್ಸ ॥ 
ಈಕ್ಷ೫7 ೧ ಫ807 ಕಾಷಗಗಾಗಿತ1ಕಕಣ 
ಈಕಾತ್ರಗ್ಗಃ ಪಕ ಗೀರ೯೫1 ರ್ಗಿಕಳೇ || 
'ಫೀಕಷ್ಣಾತಲೈ ಗಗ ಇಇ1 ಶೇಷ್ಗರಾ/ರ್ಗಾಫ್ಗತಿ 
ತ ೫157 2೮1 ೫೪ ಕಳಳ ಗಇ ೫ || 
ಷರಗಿಗ್ಗಇ ಕೌರಿಷ. ಗೌರ್ಥ್ಯ 11೬22 2] ೮೯] 
ಪ್ರತ ಔಕ್ರತತ। ಪ್ರಕ! ಇರಾಗರ್ಗತೆ ಗಾಾಇ2 ಇ ॥ 
ಕ]ತರ್ಸ್ಯತೆ[(ಅೌ್ಯ್ಯ [ಸತ್ನಾ 717ಗ್ತರೈ ತಪ್ತಕಾಷ ಇ 
ಗಗ ಕಾರಿರ್ಕೆ ಪನ ಸರ್ಷ[ತಾ/ಷರವಷ' [| 
ಇಪಾರ್ವ್ಗಗರ್ಗ ಗೀಷ ಕಾಣತ್ತೆ. ಈಶ್ತ೯1೧ಕ- 
ಅಫ್ಟಷ್ಟತ ಇರ ತರೆ ಪತ ತಾಳೆ ಇಗ | 
ಡಿಶ್ರ7 ಗೀಸ ೫ರ ನರ ರ್ಗ ಕಾಡ 
ತರಕ: ಇರರ ೫ ಇಗಿಗಗೇ ಈ ಕಾಳಗಿ ॥ 
ಈಸ: ಈಕಕ್ತ ಜತ್ತ ಇತ ಈರಾ ಇಷ್ಟ 

ಇಷ] ಇ(ಇಗ್ಗೌತ(ನ1!5. ಇರಇರ/ಗಾಣ ೮೫ರ: ॥ 
ಕ ೫1 ಕತಕ ೫151 ಗಳ ಕತಷೆಕಷ್ಟ 
ಪ್ರತೆಷ್ಟಷ[ರಶಗ್ಗ ಈತ! ಕ್ಷಣ ಇರರರಗ೫ಡ ॥ 
ಇರರರರ್ಗಗ್ಗಗೇ ೫134ರ ಆಕ್ನಷತಡತಷ್ಸ 
ಡರ] ಪಕೆಕಾಸ!ಗ ೫೫/1 ಹೌರಾ ವೇಡ್‌ ॥ 
ಪ್ರತಾಸರ್ಗ್ಗತ್ರರ!ರ್ಗಡ ಇಗಿಸಕ: ಪಕಕ ಇತ 


| ೪೬ || 
(| ೫೩ |1| 
11 2೨ ॥| 
| 86೭ (! 
|| ೫೩. ॥ 
(| ಓ ೦ [| 
|| ಲೈಕ || 
|| ಓಳು || 
1 ಆಶ್ತ || 
| ಜ೪ || 
[1 ಓಡಿ || 
| ಜಕ್ಕ ॥ 


॥ ೬ | 


೩೫ 


೪೬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೫೮-೭೦ 


ಜಗತ್‌: ಪಕ್ಷ ಇರಾರರಗೀಗ ॥ 
ಠ57೪7 ಇಗತರಕ್ಗಸ್ಥ ೫57% ಗೌರಾ 
ಪಕಕ್ಷರ್ಷರಗಗ ಇ ಎ ಶಾಸ ಕರಿ ಪಾಲಿ ॥। 
ದಂ ಎಂ 72 1೧7 2 
ಈ/ತರೇವ ಕಿತ ಗಷತ: ಹಈೌಷ ಕಾನ] || 
ಪಕ್ವ ಹಿಸಪರ್ಗ ಪೂವ ತಾಗಿಕಳಕತ150 ಕಕ್ನ 
ಕೇ: ತತ! ಕಿಂತಾ ೧೫೧ ॥। 
ಜ/ಷರಾಪರಾ18 ಗಾರರ 71೬/ 

ಕ ೫7೮೫1 ಗತ ₹ಕೇಾಗ್ಗಿಸ ೫7ಕ ॥ 
ಕರತ[ಡ೭7 14 ತೆ ಇಗಣ್ನಗ ೫11ರ 
ಕೌ ಕೌ ಪ1ಷೂ/ಪರ್ಗ/ರೆ ಪ್ರಕಕೃಭಕ್‌್‌ ಇತ] ॥| 
ಔಸಸಸಿಕಕಾರ07 ಇರಾಪರ್ಥಿ ಗ೪] ಕ್ರಾ 
ಈತಪ್ರಕ್ಷರಣ ಇತ: ಸ್ತರ್ತ ಈ ಈತ ಹಣ: ॥ 
₹೫51೫ ೫ ಕಗಗ ಕರೆ! ಕಳಗ 8 ಗೌಕಷ್ಟ 
ಸರಸತ? ಇ7ತ ಪರಾ ಸರತೆ ೫1 ಕಸ್ತತ ॥ 
ಐಗಿರೀಗಗ್ಗ ಕಷ್‌ 8 ಇಗಿತರ್ಗಿ ೧೫೨೦೧ | 
ಈತಇರ್ಗೇಲಗೌಷಾತತ 7ಢಳಿಷ್ಟ 7207 ಸತ || 

ಈಕೆ 7 ಈರಗಾರ ನೌಳಚಗರ್ಗೀನಗ್ಗಾ? 7] ಕ್ರಾಣ: 
ಕಕ್ಕೆ ಈ ಸರಣ ಸರಾಗ ಕತುಗಾಪ || 

ತ ಸಸ್ರಾ್ನಳ ಹಗರೆ ತ ಇ 7]! 2 *ರಷ್ಟಸಗಿ 
2 ಕಾಕ್‌ ಊ೮೫ ಪಳ ಸತತ ॥ 
ಇಕ್‌ ಇಡ ೮೮1 ಕಣ? ಇಗಿಕೇಸಾಸರ ೫: 

ಈ ಸ ರರಗಪ್ರಶಿಕ್ತ ಇಗ ಗಿಇತ್ತಾಕಗ: ॥ 
ಇ[ಇಕ] 7 ಇ 3 ಕರರ ತಗಣ: ಗಾಸಿ! ತಗಿ 
ಈ;ಇ್ಗೀಸರಿ ಇ 2 ಕ್ಯ ಇರೆ ಶ್ಲೆೊತ71ಕಫ: ॥| 
ಫಗಸರ್ಷತ ರೀಷ್ಟ ಕಡು ಇಗಿಗಿ ॥ ಎಗ್ರಿ: 


11 ಓಲ || 
| ಓಳ ॥ 
|| ಕೈ || 
| ಕಟ || 
|| ೩% (| 
॥ ಇ || 
| ೩14 || 
|| ೩೬ || 
|| ೩೩ || 
|| ೩೨ || 
11 ೩೮ || 


| ಇಇ. 1 


|| ೪೮೬ || 
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ಜತ[ಕತಲ್ನತಜ 3ತರ್ತರ್ಷಷಗ ಈ ಈ: || 
ಈ! ಪ್ರಕ: ಪ್ರಾಜ್ನೇತಾಗ್ನಾ ಇ1ಇ್ರಾಇಗರ್ತರಣತಾನರ[ಣ್ಗಾ 
ತಾಕಶ್ಷಕ [೫7 ಹಗ್ಗಿಕಾಗ7] ೫೬] || 
ಷಾ/ಸರರಗರರ್ಗಕ: ಇರಕರ್ಥ ಇತತಾಇ 
ತ್ರೆ: ಕಾ ॥ 
ನರಿ! ನೇ: ಪ್ರಾಗೌಶತ2/ ಕಾರರ್ಗಾರ್ಗಾಷರ/ಇಫ್ತಾಕ ॥ 
ಗಾಾಕಗಗಡ ಇರರ್‌ಕ: ಹಾಣಿ ಇಷ್ಯಷ ಕಕ 
ಈತ ತಾಗ ॥ 
ಕ್ಲಾಷಕ್ಷಿ ಇವ ಕಾ ಡ1ಳೇಸ ಇ ಸರ್ಕೀಗತ: ॥॥ 
ಪ್ರೇತ (2222/ಇಷ್ನ ಅರ್ಥರ್‌ ಪೌಣಕೆಷ್ಸಾ 
ತರ್ಪಷ ಗರಗರ ಗಶ್ಟಕಕಗ್ಸ ಕಕಕ್ತಕಾಣಕೆ ಕಷ ॥1 
ಘಾ ಷಗ್ಯ(ಇರಾಊಗತ ಇ1ರಕಾಸಾಷಕ: ಕವ 
₹[ತಾಘಪ್ರಾಷ ಈಷ್ಟಾಣ ಈರ ಗಾಸತತ್ತಕನ್ಸ ॥ 
ಕಾರಕ ತ್ರಾಸ: ಡ್ರರಶ ಕ್ರಣಣಗೆಣಃ ಇ ಪ್ರಶ್ಷಶ್ಶಕ: 
ಕ ಶೇಷ್ಟಾತ ಈಸಸ್ತಾಷ ತಾಡರ್ಟಾ ೫ ಕೌ: ॥ 
[ಕಾಸರ ಈ ಪಕ್ಷಗ್ಸ ಕಾಕ್ಸ್‌ ಕಡಗ?! ಇ ಸ್ತಷುರ್ತಃ 
ಪಾಕ ಪ್ರೌಘಭಿಡತ: ಈರ! ಕ್ಕ ಇರೆ ಇತ್ತಳೇ; ॥ 
ಕ ಜರ್ಣಿತ! ಸೌರ! ಗೆಗಿತೆಗೌಜೆಷ 


1 ಆ ॥ 


| ಆಇ || 


1 ೨೩ || 


[1 ೨8 ॥| 


| ೬೩ || 


11 ೨೩. || 


|| ೨೬ || 


1೨ || 


೬೩ 


ಪರಿಶಿಸ್ನ ೨ 


( ಮೂಲ-ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚೆಯ ಸಾರಾಂಶ) 


ಮೂಲ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಜಚರ್ಚಾಸಾರಾಂಶ 


೧. ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಭಯು-ಭಾವನಾ-ಸಂದೇಹಗಳು ತು೦ಬಿ ಅವನು ಹೀಗೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ --- 
ನ ಜೈೈತದ್‌ ವಿದ್ಮಃ ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ | 
ಯದ್ವಾ ಜಯೇಮ ಯದಿ ವಾ ನೋ ಜಯೇಯುಃ ॥ (೨.೬) 
ಏವಮುಕ್ತ್ವಾ ಹೃಷೀಕೇಶ೦ ಗುಡಾಕೇಶಃ ಪರಂತಪ | 
ನ ಯೋತ್ಸ್ಯು ಇತಿ ಗೋವಿ೦ಂದಮುತ್ವ್ವ್ವಾ ತೂಷ್ವೀಂ೦ 
ಬಭೂವ ಹ | (೨%) 
೨ ಅದಕ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ ;--- 
ಕರ್ಮಣ್ಯೇವಾಧಿಕಾರಸ್ತೇ ಮಾ ಫಲೇಷು ಕದಾಚನ | 
ಮಾ ಕರ್ಮಫಲಹೇತುರ್ಭೂರ್ಮಾ ತೇ 
ಸ೦ಗೋಂಸ್ಕಕರ್ಮಣಿ | (೨೪೭) 
ಹ್ಮ ಯಾವ ನೆವದಿ೦ದಲೂ ಕರ್ಮ ಬಿಟ್ಟೀನೆ೦ದರೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಃ--- 
ನಹಿ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಕ್ಷಣಮಪಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಟತ್ಯಕರ್ಮಕೃ್ಛತ್‌ | 
ಕಾರ್ಯತೇ ಹ್ಯವಶಃ ಕರ್ಮ ನರ್ವಃ ಪ್ರಕ್ನ ಕೈ ತಿಜ್ಜೆರ್ಗುಣ್ಟೈಃ | (೩.೨) 
ಸದ್ಧ ಶಂ ಜೇಷ್ಟ ತೇಸ ಸ್ವಸ್ಯಾಃ ಪ್ರ ಪ್ರಕ್ತ ಶತೇರ್ಜ್ವಾನವಾನಪಿ | 
ಪ್ರಶ್ನ ತಿಂ ಯಾಂತಿ ಭೂತಾಕಿ ನಿಗ್ರುಹಃ ರಿ೦ ಕರಿಷ್ಯತಿ | (೩ ೩೩) 
ಏವಂ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಕೃತಂ ಕರ್ಮ ಪೂರ್ವ್ಮೈೆರಹಿ ಭಾ ಭ್ರ | 
ಕುರು ಕರ್ಶ್ಸೆನ ತಸ್ಮಾತ್‌ ತ್ವಂ ಪೂರ್ಮ್ಮೈಃ ಪೂರ್ವತರ೦ 
ಸ್ಸ್ಟ್‌ ತ೦ || (೪.೧೫) 
ವಹಿ ದೇಹಭ್ಛತಾ ಶಕ್ಕ೦ ತ್ಯಕ್ತುಂ೦ ಕರ್ಮಾಣ್ಯತೇಹತಃ | 
ಯಸ್ತು ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗೀ ಸತ್ಯಾಗೀತ್ಯಭಿಧೀಯತೇ || ( ೧೮.೧೧ ) 
೪, ಹಿರಿಯರನ್ನು, ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಾವುದು ಹೇಗೆ, ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೃಷ್ಣನ 
ಉತ್ತರ ಪ್ರುರ್ಣಾರಾಾ 
ಅಂತವಂ೦ಂತ ಇಮೇ ದೇಹಾ ನಿತ್ಯಸ್ಕೋಶ್ಕಾಃ ಶರೀರಿಣ॥$ | 
ಅನಾಶಿನೋ$ ಪ್ರಮೇಯನ್ಯ ತಸ್ವಾದ್ಯದಧ್ಯ್ಯಸ್ವ ಭಾರತ || ( ೨.೧೮) 


ಆಂ 


೫ ಗೆದ್ದರೂ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಸೋತರೂ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಕೊಲ್ಲುವುದರ ಪಾಪ 
ಮಾತ್ರ ಬಿಟ್ಟಿಲ್ಲ ಎ೦ಬ ಅರ್ಜುನನ ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ ಹೀಗೆ ವರಿಹಾರವಿದೆ, 
ಹತೋವಾ ವ್ರಾಫ್ಲ್ಯ್ಯಸಿಸ್ಟ್ವರ್ಗಂ ಜಿತ್ತಾವಾ ಭೋಕ್ಷ್ಯಸೇ ಮಹೀಂ 
ತಸ್ವ್ವಾದುತ್ತಿಷ್ಟ ಕೌಂತೇಯ ಯುದ್ಧಾಯ ಸೃತಥಿತ್ಚಯಃ || (೨.೩೭) 
ಸುಖದುಃಖೇ ಸಮೇ ಕೃತ್ವಾ ಲಾಭಾಲಾಭೌ ಒಯಾಜಯಾ್‌್‌ | 
ತತೋ ಯುದ್ಧಾ ಯ ಯುಜ್ಯಸ್ವ ನ್ರೈವಂ 
ಪಾಪಮವಾಫ್ಸ್ಯಸಿ | (೨೩೮) 
೬, *ಶಿಷ್ಯಸ್ತೇಹಂ ಶಾಧಿ ಮಾ೦ಂತತ್ವಾಂ ಪ್ರಪನ್ನಂ' ಎಂಬ ಹತಾಶವೃತ್ತಿಗೆ 
ಈ ಉತ್ತರವಿದೆ ;_ 
ಇತಿ ತೇ ಜ್ಞಾನಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಯಾದ್‌ಗುಹ್ಯತರಂ ಮಯಾ | 
ವಿಮೃಶ್ಯೈೈತದತೇಷೇಣ ಯಥೇಚ್ಛಸಿ ತಧಾ ಕುರು ||: (೧೮.೬೩) 
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( ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಸೊಕೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಸಂಗ್ರಹ) 


ಕೊನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ವಟ್ಟಿ 


[ ಚರ್ಜೆಯ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಬರದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ತ್ವದ ಮಾತುಗಳನ್ನೂ 
ವಿಚಾರ-ವಿಚಾರದ ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಮತ್ತು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಗೀತೆಯ ವ್ರತಿಯೊಂದು ಅಧ್ಯಾಯದ ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಒ೦ದೆಡೆ ಸೇರಿಸಿ ನೋಡುವುದಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವ ವಿದೆ ಅದಕಾಗಿ 
ಇಲ್ಲಿ ಹದಿನೆಂಟು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಕೊನೆಯ ೧೮ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಅನುಕ್ರಮ 
ವಾಗಿ ಒಂದೆಡೆ ಸೇರಿಸಿ ಕಾಣಿಸಿದೆ ] - 


ಗಿ ಏವಮುಕ್ತ್ವಾರ್ಜುನಃ ಸಂಖ್ಯೇ ರಧೋಪಸ್ಥ ಉಪಾವಿಶತ್‌ | 
ವಿಸೃಜ್ಯ ಸಶರಂ ಜಾಪ೦ ಶೋಕಸಂವಿಗ್ರಮಾನಸಃ | 
೨. ಏಷಾ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿಃ ಪಾರ್ಧ ನೈನಾ೦ ಪ್ರಾಪ್ಯ ವಿಮುಹ್ಯತಿ | 
ಸ್ವಿತ್ವಾಸ್ಯಾಮಂತಕಾಲೇಪಹಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಮೃಚ್ಛತಿ [| 
೩, ಏವಂ ಬುದ್ಧೇಃ ಪರಂ ಬುದ್‌ಧ್ವಾ ಸ೦ಂಸ್ಕಭ್ಯಾತ್ಮಾನಮಾತ್ಮನಾ | 
ಜಹಿ ಶತು ೦ ಮಹಾಬಾಹೋ ಕಾಮರೂಪಂ೦ ದುರಾಸದಂ | 
ಛ ತಸ್ವ್ವಾದಜ್ಞ್ಞಾನಸಂಭೂತಂ ಹೃತ್‌ಸ್ವಂ ಜ್ಞಾ ನಾಸಿನಾತ್ಮನಃ | 
ಛಿತ್ವ್ವನ೦ಂ ಸ೦ಶಯಂ ಯೋಗಮಾತಿಷ್ಟೋತ್ತಿಷ್ಟ ಭಾರತ || 
೫% ಭೋಕ್ಕಾರಂ ಯಜ್ಞ ತವಸಾಂ ಸರ್ವಲೋಕಮಹೇಶ್ವರಂ 
ಸುಹ್ಟದಂ ನರ್ವಭೂತಾನಾ೦ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಮಾಂ ಶಾಂತಿಮೃಚ್ಛತಿ || 
೬... ಯೋಗಿನಾಮಪಿ ಸರ್ವೇಷಾಂ ಮದ್ಗ ತೇನಾ೦ತರಾತ್ಮನಾ | 
ಶ್ರದ್ಧಾ ವಾನ್‌ ಭಜತೇಯೋ ಮಾಂಸ ಮೇ ಯುಕ್ತತಮೋ ಮತಃ | 
ತ ಸಾಧಿಭೂತಾಧಿದೈೆ ವಂ ಮಾಂ ಸಾಧಿಯಜ್ಞ೦ ಚ ಯೋ ವಿದುಃ | 
ವ್ರಯಾಣಕಾಲೇಂಪಿ ಚ ಮಾ೦ ತೇ ವಿದುರ್ಯುಕ್ಕ ಚೇತನ || 
ಆ. ವೇದೇಷು ಯಜ್ಞೇಷು ತಪಸ್ಸು ಚ್ಜುವ, ದಾನೇಷು ಯತ್‌ 
ಪ್ರಣ್ಯವಲ೦ ಪ್ರದಿಷ್ಟಂ | 
ಅತ್ಯೇತಿ ತತ್ಸರ್ವಮಿದ೦ಂ ವಿದಿತ್ವಾ, ಯೋಗೀ ಪರ೦ 
ಸ್ಥಾ ನಮುಪ್ಳತಿ ಚಾದ್ಯಂ || 


೧೦. 


ಗಿಣಿ. 


೧.೨. 


೧೫೩. 


ದಳ. 


೧21. 


೧೬. 


೧೭. 


ಲಮ 


ಮನ್ನನಾ ಭವ ಮದ್ಭಳ್ಕೋ ಮದ್ಯಾಜೀ ಮಾಂ ನಮಸ್ಕುರು | 
ಮಾಮೇವೈಷ್ಯಸಿ ಯುಕ್ಕ್ವೈವ೦ ಆತ್ಮಾನಂ ಮತ್‌ ಪರಾಯಣಃ || 


ಅಧವಾ ಬಹುನೈತೇವ ಕಿಂ ಜ್ಞಾತೇನ ತವಾರ್ಜುನ | 
ವಿಷ್ಟಭ್ಯಾಹಮಿದ೦ಂ ಕೃತ್ಸ ಮೇಶಾಂ ಶೇನ ಸ್ಥಿತೋ ಜಗತ್‌ [| 
ಮತ್ತರ್ಮಕೃನ್‌ ಮತ್ಸರವೋ ಮದ್ಭಕ್ಕಃ ಸಂಗವರ್ಜಿತಃ | 
ನಿರ್ಮ್ವೈೆರಃ ಸರ್ವಭೂತೇಷು ಯಃ ನಸ ಮಾಮೇತಿ ಪಾಂಡವ || 


ಯೇೀತು ಧರ್ಮ್ಯ್ಯಾಮೃತಮಿದ೦ ಯಧೋಕ್ತಂ೦ ಪರ್ಯುಪಾಸತೇ | 
ತ್ರದ್ದ ಧಾನಾ ಮತ್ಸರಮಾ ಭಕ್ತಾಸ್ಕೇಂತೀವ ಮೇ ಶ್ರಿಯಾಃ || 
ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಪೇತ್ರಜ್ಞ ಯೋರೇವಮಂತರಂ ಜ್ಞಾನಚಕ್ತುಷಾ | 
ಭೂತಪ್ರಕೃತಿಮೋಕ್ಬಂ ಚಯೇ ವಿದುರ್ಯಾಂತಿತೇ ಪರಂ 
ಬ್ರಹ್ಮಣೋಹಿ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಅಹಮಮೃತಸ್ವಾ ವ್ಯಯಸ್ಕ ಚೆ | 
ಶಾಶ್ವ್ಚತಸ್ಯ ಚ ಧರ್ಮಸ್ಯ ಸುಖಸ್ಯ್ವ್ರಕಾ೦ತಿಕಸ್ಯ ಜ| 

ಇತಿ ಗುಹ್ಯತಮಂ ಶಾಸ್ರ್ರಮಿದಮುಕ್ಕ೦ ಮಯಾಂನಘ | 

ಏತದ್‌ ಬುದ್‌ಧ್ವಾ ಬುದ್ಧಿ ಮಾನ್‌ ಸ್ಯಾತ್‌ ಕೃತಕೃತ್ಯುತ್ವ ಭಾರತ | 
ತಸ್ಮ್ವಾಚ್ಚಾಸ್ರ್ರಂ ಪ್ರಮಾಣ೦ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿತ್‌ | 
ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಶಾಸ್ರವಿಧಾನೋಕ್ಕ೦ ಕರ್ಮ ಕರ್ತುಮಿಂಹಾರ್ಹಸಿ || 
ಅಶ್ರದ್ಧಯಾ ಹುತ೦ ದಶ್ತ೦ ತಪಸ್ಯಪ್ತ೦ ಕೃತಂ ಚ ಯತ್‌ | 
ಅಸದಿತ್ಯುಚ್ಛತೇ ಪಾರ್ಧ ನ ಚ ತತ್‌ ಪ್ರೇತ್ಯ ನೋ ಇಹ [| 


ಯತ್ರ ಯೋಗೇಶ್ವ್ಚರಃ ಕೃಷ್ಣೋ ಯತ್ರೆ ಪಾರ್ಥೋ ಧನುರ್ಧರಃ | 


ತತ್ರ ಶ್ರೀರ್ವಿಜಯೋ ಭೂತಿರ್ಥುವಾ ಸೀತಿರ್ಮತಿರ್ಮಮ | 


